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प्रकाशकीय 


जनवरी-फरवरी १९६० में साधना-केन्द्र, काशी, मे श्री दादा धर्माधिकारी 
ने “अहिंसक क्रान्ति की प्रक्रिया” पर लगातार एक माह तक भिन्न-मिन्र पहलुओं से 
अपने विचार अस्तुत किये थे। अहिंसा के विकास-क्रम को तथा विश्व की बहु- 
मुखी परिस्थितियों मे अहिंसक क्रान्ति और उसकी प्रक्रिया को समझने-समझाने 
का प्रयास विश्व के विचारकों ने किया है। हजारो वर्षों के काल-प्रवाह मे 
अहिंसा-विषयक चिन्तन कहों तक पहुँचा है और उसने समार्जों तथा राष्ट्रों को 
कितनी गति दी है, इस सबका जैसा मन्थन दादा ने जिस रुप में प्रस्तुत किया 
है, वह बडा ही सरस और ज्ञानवर्धक है | 
अह्िंसक क्रान्ति की प्रक्रिया” अन्थ का पहला संस्करण मार्च, १९६२ मे 
प्रकाशित हुआ था। इस अन्थ का यह दूसरा संस्करण सशोधित और परिमार्जित 
रूप में प्रकाशित हो रहा है। दादा ने स्वयं इसमे अनेक उपयोगी सुधार कर 
दिये हैं| 
, अन्ध के अन्त में चार प्रकार की शब्द-सूचियों भी जोडी गयी है : 
१. प्रमुख शब्दों की सूची, 
२. प्रमुख व्यक्तियों की सूची, 
३. अग्रेजी शब्दों की सूची, 
» ४, उल्लिखित ग्रन्थों की सूची | 
दादा की अपनी एक अनोखी अनुभूति है और वे उसे ऐसे शब्दों में तथा 
शैली में व्यक्त करते हैं, जो मौलिक होती है । मौलिक ओर वजनदार शब्दों से 
विचार समृद्ध होते हैं। व्यक्तियों की सूची में अन्थकार्रो का और ऐसे मनीषियों 
का उल्लेख है, जिन्होंने अहिंसा की दिशा में विश्व को कुछ-न-कुछ देन दी है। 
अन्थकार्रों के अन्थो की सूची भी साथ-साथ दी गयी है। दादा ने इन सबका 
जो उपयोग अपनी रचना में किया है, उसकी एक विशिष्ट छाप मन पर पड़ती 
है| दादा ने कुछ अग्रेजी शब्दों का भी प्रयोग किया है। इन शब्दों को 
समझना विचार-समृद्धि मे बडा उपयोगी होगा । इन अग्रेजी शब्दों के दादा ने 
जो हिन्दी अर्थ बताये है, वे हिन्दी-भाषा की श्री-वृद्धि करते है। 
इस अकार अब यह अन्थ अहिंसक क्रान्ति का सन्दर्भ-अन्थ बन गया है। 
आशा है, अध्ययनशील पाठकों तथा शिक्षा-सस्थानों में इस अन्य का 
ययेष्ट खागत होगा | 
७ 


क्या ? 
क्यों 
क्र 


बस 


स्‌ 


क्रान्ति और सो मी अहिसिंक ! 
ऐसा भी भला कभी सम्भव है ! 
और पलमर के लिए मान भी ले कि अहिंसक क्रान्ति सम्भव है, तो क्या 
हिंसक क्रान्ति की भाँति उसकी कोई प्रक्रिया भी हो सकती है ! 
सवाल टेढा है जरूर, पर ठेढा कहकर ही हम उसे ठाल नहीं सकते | 
जनवरी-फरवरी, १९६० में यही सवाल आचार्य दादा धर्माधिकारी के 
सामने पेश किया गया और उन्होंने साधना-केन्द्र, काशी में एक माह तक 
लगातार इस पर भिन्न-भिन्न पहलुओं से विचार करके अपनी 'हितं मनोहारि' झैली 
में बताया कि अहिंसक क्रान्ति हुई है, हो सकती है और उसकी प्रक्रिया भी होती 
है | जरूरत है उसे समझने की और उसे अमल में छाने की । सत्याग्रही उपयुक्त 
समस्याओं को चुनकर इस प्रक्रिया के अनुसार समाज-परिवर्तन कर सकते हैं 
और जरूर कर सकते है | शर्त केवल इतनी ही है कि सत्वाग्रही के मन मे यह 
मान रहना चाहिए कि संघर्ष में से भी मनुष्य का मनुष्य के लिए. सद्भाव ही 
निणन्न होगा | 
>< >८ >< 
दादा कहते हैँ कि समाज-परिवर्तन आखिर हम चाहते क्यों हँ ? इसीलिए, 
कि मनुष्य को जो सदा ग्रास है, उससे वह असन्तुष्ट रहता है। वह परिवर्तन 
चाहता है | 
सवाल है कि ऐसी कौन-सी अवस्था है, जिसमें यह असन्तोष न रहे। 
चह या तो जडता की अवस्था हो सक्रती है या परिपूर्णता की। मनुष्य के 
विकास के लिए न तो खयं-सन्तुष्टि ही चाहिए और न नित्य व्यग्रता ही | उसके 
लिए आवश्यकता है अहिंसक या अनासक्त चित्त की। हमारा चित्त ऐसा 


मुक्त होना चाहिए कि बह सबकी वात समझने के लिए तैयार रहे | वह किसीको 
दवाये नहीं | 
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अहिंसक क्रान्ति समझने और समझाने की ही क्रान्ति है। पहले हस समझेंगे 
और बाद में समझायेगे । 
पर होता उल्टा है। हम समझने की कोशिश करते नहीं, समझाने की ही 
सारी कोशिश करते है। अपनी बात मनवाने का ही हमारा प्रयत्न रहता है। 
फिर वह चाहे भोतिक स्तर की बात हो, चाहे वेज्ञानिक स्तर की; धामिक स्तर 
की हो, चाहे आध्यात्मिक स्तर की | 
अपनी बात मनवाने के लिए कोई दूसरों के शरीर पर अपना आधिपत्व 
जमाना चाहता है, कोई विजान के रूप मे दूसरों पर हावी होना चाहता है, 
कोई योग का चमत्कार और विभूतियों का सहारा लेता है, वशीकरण की 
मोहनी डालता है और कोई यह चाहता है कि सारे विश्व पर एकमात्र मेरा ही 
विचार छा जाय | 
आज हम देखते हैं कि समाज मे थे सारी प्रक्रियाएँ चल रही है और अपने 
प्रगे जोर से चल रही हैं । 
परिणाम हमारी ओखों के सामने है । हम देख रहे है कि हम नाना प्रकार 
के बिरोधों, अन्तर्तिरोधों मे फंसे हुए घड़ी के पेंडुलम की भाँति इधर से उधर 
भटकते फिर रहे हैं। मनुष्य का व्यक्तित्व खण्ड-खण्ड हो रहा है, उसकी प्रतिभा 
कुण्ठित हो रही है, उसकी सिफत खिल नही पा रही है, उसकी बुद्धि का विकास 
हो नहीं पा रहा है । 
लोग कहते हैं. कि यत्रीकरण जितना होता चलेगा, उतना ही मनुष्य की 
बुद्धि का विकास भी होता चलेगा। पर देखने में तो उल्ठा ही आ रहा है। यंत्री- 
करण जितना बढ़ चला है, बुद्धि का कार्य उतना ही कम होता चल रहा है। 
हमारे चार्रो ओर इन्द्रजाल फैला है। उपभोग की सुलूमता हो रही है, पर 
निर्माण की क्षमता घटती चल रही है | 
हम शब्द की गति से प्रवास करते हैं, प्रकाश की गति से दूसरों से सम्बन्ध 
स्थापित करते हैं। यह तो ठीक है, पर सम्बन्ध-थापन के लिए. जो तीमता, 
उत्कठता और करुणा अभीष्सित है, उसका हमारे जीवन मे कहीं पता ही 
नहों लगता ! 
आकाइझ पर हम कव्जा करते जा रहे हैं, पर धरती से हमारे पॉव उखड़ते 
ऋल रहे हैं ! हमारी हार्दिकता, बन्धुता और सख्यता कम होती चल रही है ! 
वैज्ञानिक युग के ये अन्‍्तर्विरोध हमारे देश को भी प्रभावित कर रहे हैं । 
विज्ञान. मनुष्य को सुख देता चल रहा है, पर वह हमे निष्किय भी बनाता चल 
रहा है | हमारा आध्यात्मिक जीवन-दर्शन, जो “कर्मण्येब्राधिकारसुते” का हामी 
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था, वह हाथ पर हाथ परे वैंठे रहने मे, आल्स्प को उपासना करने में रत्तीभर 
भी नहीं झिलकता | आहलस्य हमारा खमाव नहीं है, फिर भी सुमिक्ष 'को 
आकांक्षा हमारे भीतर घुसी बैठी है। अमिमान आध्यात्मिकता की है/ पर 
आकांक्षा वैमव की है | हक 
प्रवन खडा होता है कि इस विषम परिस्थिति से छुटकारा केसे मिले £ * 
हमे समाज-परिवर्तन की ऐसी प्रक्रिवा चाहिए., जिसमें से दूसरी प्रतिक्रिया 
पैदा न हो, जिसमें क्रान्ति की प्रति-क्रान्ति न हो | पप्ज 
इसके लिए मानस बदलने की आवश्यकता हैं। यह मानस बदला जा 
सकता दै--शिक्षण से, विचार से, सवाद से । 
अमी तक मनुष्य को सत्कर्म की ओर प्रेरित करने के लिए, दो प्रकार की 
ही प्रेरणाएँ ठी जाती रही दै--वा तो ल्लेभ की या मय की । व्यावहारिक और 
धार्मिक क्षेत्र में स्वर्ग का आकर्षण और नरक का भय ही सुख्य रूप सेः छाया 
रहा है। धर्म जहों एक ओर शारीरिक सुख का लछोम ओर गारीरिक ढु।ख का 
भय टिखाता है, वहाँ बह झरीर के प्रति जुगुप्सा भी उत्पन्न करता है।। उसे 
मल-मृत्र-ब्लेष्मा का आवास बताना और घृणा की दृष्टि से देखना धार्मिकता का 
एक फैशन-सा हो गया है | हैं 


हु 


परन्तु शरीर का यह ठोह अहिंसा के विकास के लिए, घातक है। जहाँ 
गरीरद्रोह रहेगा, वहाँ अहिंसा के लिए कोई गुजाइश नहीं रहेगी। 

इसका एक ही उपाय है, गरीर को रत्न-चिन्तामणि मानना | * 

विः्व की महान्‌ विभूति आलवर्ट स्विटूजर ने विश्व के तमाम दाशेनिक 
रिद्धान्तों का विवेचन करके एक परम उत्कृष्ट सिद्धान्त हमें दिया है-- 
फ्म्रश्मप्छा98 7१0 प्ाप४--रेवरेसस फार छाइफ--जीवमात्र के 
लिए आइर ! 

स्विदूजर कहता है * किसी भी व्यक्ति को सठाचारी या धार्मिक केवल 
त्मी माना जा सकता है, जब उसके भीतर सतत यह ग्रेरणा होती रहती है कि 
में जीवमात्र की यथागक्ति सेवा करूँ और किसी भी प्राणी को किसी भी-प्रकार 
का क्लेश न पहुँचाऊँ। उसके लिए ग्रत्येक प्राणी का जीवन पवित्र है। वह 
किसी इक्ष का पत्ता तक नहीं तोड़ता, कोई फूल नहीं तोडता | वह इस बात 
का ध्यान रखता है कि उसके पैरों-तले कोई जीव कुचल न जाय। गर्मी के 
दिनों में रोशनी से यदि वह काम करता है, तो वह खिड़की वन्द करके उम्स 


5 ही हा करता है, बजाय इसके कि पतंगे वाहर से आ-आकर मेज पर 
गहांद हू दी 


ब्पया.. पी लय 


इस 'रेवरेन्स फार लाइफ मे--जीवमाच के लिए आदर मे-घधर्म का 
सारतत्व-प्रेम और करुणा--ऊपर से नीचे तक ओतप्रोत है। यह प्रेम 
मानवमात्र के लिए ही नहीं, प्राणिमात्र के लिए है। पश्च और पश्नी, कीट ओर 
पतंग--कोई मी उससे अछूत्ता नहीं रह सकता | 

स्विव्जर का कहना है कि 'रेवरेन्स फार लाइफ का पुजारी हर काम को 
इस कसौटी पर कसेगा। वह सोचेगा कि मुझे अपने जीवन, अपनी सम्पत्ति, 
अपने अधिकार, अपने आनन्द, अपने समय और अपने सर्वख्व का कितना 
अंश दूसरों को अर्पित कर देना है और कितना रखना है| 

वह यदि प्रसन्न है, तो अपने-आपफसे प्रव्न करेगा कि तुझे स्वास्थ्य, प्राकृतिक 
अनुदान, कार्यक्षमता, सफलता, सुन्दर बाल्यावस्था, उत्तम पारिवारिक परिस्थिति 
आदि बार्तों में अन्य लोगों की अपेक्षा जो अधिक सुविधा प्राप्त है, उसे ठुल्ले यों 
ही सहज मानकर स्वीकार नहीं कर वैठना चाहिए | तुझे जीवन के लिए सामान्य 
से अधिक आदर व्यक्त करना चाहिए.।। जिसे अधिक मिला है, वह अधिक 
त्याग करे । 

अहिंसा की प्रक्रिया मे जीवन के प्रति आठर की यह भावना अनिवार्य है | 
शरीरमसात्र को--फिर वह अपना हो या पराया--पविन्न मगलायतन मानना 
डसकी पहली सीढ़ी है। यों शरीर की पवित्रता तो न्याय भी स्वीकार करता है, 
पर अहिंसा का पुजारी न्याय को परे रखकर गाधी के शब्दों मे कहता है--'मिरा 
धर्म न्याय नहीं, करुणा है |? * 

स्वस्थ समाज के विकास के लिए. इस वात की आवश्यकता है कि हमारी 
अआर्थ-व्यवस्था, राज्य-व्यवस्था और समाज-व्यवस्था इस प्रकार की हो, जिसमें 
मनुष्य का कर्म-स्वातत््य वना रहे, मनुष्य आत्मनिर्भर रहे । आत्मनिर्भरता का 
अर्थ है--परस्पर निर्भरता | मनुष्य किसी सस्था, राज्य या किसी अवान्तर शक्ति 


पर निभर न रहे | 

आज के समाज मे सभी उत्पादक श्रम पद्मुओ, सुलामों और च्लियो के जिम्मे 
कर दिये गये हैं। कुछ अरुचिकर, पर आवश्यक काम जैसे कसाई या मेहतर 
के काम विशिष्ट वर्ग के लोगो के जिम्मे कर दिये गये हैं | यह गलत है। होना 
यह चाहिए कि उद्योग में जितना आवब्यक परिश्रम है, वह सयोजन के साथ 
जोड़ दिया जाय | मनुष्य का आर्थिक ओर ओद्योगिक सयोजन इस प्रकार का 
हो कि कष्ट कम होता जाय और कौशल बढ़ता जाय। अकुशल श्रम समाप्त 
करने के लिए यत्रों का उपयोग किया जा सकता है, पर यंत्र तो ठहरा जड़ | 
वह न तो स्वच्छता की भावना का विकास कर सकता है, न सहृदयता का ! 
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कसाई का उद्योग हमने कसाई-वर्ग को सौंप दिया है। वह मास काटता 
है । उसकी वेदना हमारे चित्त में नहीं है। पर कसाई भी और मांस खानेवाले 
मी द्याछ हो सकते है और होते है। पर अह्विंक समाज में तो इमें जीवन को 
प्रतिश बढानी है और उसीके हिसाव से हमे इस व्यवसाय का परिमार्जन करना 
पड़ेगा । माता-पिता, भाई-वहन, पति-पत्नी से हम जिस प्रकार अपनी आत्मीयता 
बढ़ाते चलते है, उसी प्रकार हमें आत्मीचता का यह दायरा उत्तरोत्तर बढ़ाते 
चलना चाहिए | यह आत्मीयता जब मनुष्य से वढकर पश्चुओं तक पहुँच 
जायगी, तो कसाई का व्यवसाय अपने-आप समाप्त हो जायगा | 


भगी का कार्य भी बत्र को सींपा जा सकता है, पर यंत्रीकरण से आत्मीयता 
का विकास नहीं होगा । वह तो तमी होगा, जब हस भंगी से कहँगे--“मैया, 
तेरा काम गठ्य है | इसलिए बह अग्रतिष्ठित है | छा, मैं तेरा काम करूँगा !? 

कसाई के व्यवसाय का बंत्रीकरण करने के पहले यह आवश्यक है कि 
कसाई का और हमारा दिल एक-दूसरे के निकट आये। तू काददा हैं, मैं 
खाता हूँ | इसलिए मुझसे तू अधिक अघम नहीं--बह भावना हमर्भे आनी 
चाहिए । शाकाहारी जैन और कसाई जब एक-दूसरे के निकट आयेंगे, तब 
क्रान्ति की प्रक्रिया धन्य होगी | 

भंगी के व्यवसाय का बंत्रीकरण करने के पहले भी यह आव्धय्यक है कि 
भगी का और हमार दिल एक-दूसरे के निकट आये | भंगी और दम--दोनों 
ही यह महसूस करें कि 'तुम हमारे हो, हम तुम्हारे हैं !? 

इसके लिए. अकुशल आवश्यक परिश्रम कुशल परिश्रम के साथ मिलाना 
चाहिए । उसमें से कला का उद्मव होगा। अहिसक क्रान्ति की प्रक्रिया मानव- 


ब्न्द्रित 


ऋन्द्रित हो। यत्रीकरण के कारण जीवन का स्पर्श श्लीण न हो | 
यन्नीकरण की तीन मर्वाठाएँ हों : 


( ६ ) अर्थव्यवस्था में मनुष्य को अपने उत्तरदायित्व का मान रहे | 

( २ ) उद्याग और कतब्य में विच्छेद न हो | 

( ३ ) घरीर-धारण के 
आवच्यक रहे | 


सत्कृति के दो मानदण्ड हो गये है | व्यक्ति के रिए जहां अमिमान, सर्व, 
आत्मश्लाबा अवगुण है, वहाँ समृह के ल्ए, राष्ट्र के लिए युण हैं | इसके कारण 
एक वैयक्तिक नीति बन गयी है, दूसरी सामुदायिक । व्यक्तिगत जीवन में चोरी, 
असत्य, सठलोरी आदि गलत मानी जाती है, सार्वजनिक जीवन में उसे ग्रव्त 
नहीं मानते | इस प्रकार जीवन के दो हिल्से हो गये हैं । 
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कुल, रक्त, वर्ण, राष्ट्र आदि के ये अभिमान सस्क्ृति के अंग बन बैठे दें । 
इन अभिमानों के कारण मनुप्य-मनुप्य में ऋत्रिम भेद पड जाता है। यों मनुष्य 
स्वभावतः दूसरे मनुष्य से मिलना चाहता है, परन्तु सस्कृति की ये दीचारें उसमें 
भेद ऐदा कर देती हैं | होना तो यह चाहिए था कि संस्कृति मनुष्य में विनय- 
जीलता लाती, पर वह छाती है अभिमान और भेद | इससे व्यक्तित्व के ठुकड़े 
होते चलते हैं| 'आठ कनोजिया नो चूल्हे! बनते है। पश्मु की रक्षा के लिए 
मनुष्य की हत्या कर डालने में लोगो को संकोच नहीं होता | इस अविवेक का 
त्याग आवश्यक है । सस्‍्कृति के नाम पर दोपों का सरक्षण नहीं होना चाहिए । 
हॉ, जिन सांस्कृतिक प्रथाओं को सर्वमान्य सास्कृतिक सिद्धान्त की कसौटी पर 
कस सकते हैं, केवल उन्हींका संरक्षण होना चाहिए | 
सांस्कृतिक संस्पर्ण की भूमिका पर मनुप्य एक होंगे, तभी जागतिक, मान- 
वीय सस्कृति का विकास हो सकेगा | 
व्यक्ति के दायरे से निकलकर जब हम समाज-रचना की ओर बढ़ते हैं, तो 
हम देखते हैं कि विज्ञान के कारण मनुप्य की आस्थाएँ, उसकी रुचियों बदलती 
चल रही हैं | साथ ही मनुष्य राज्य की ओर से समाज की ओर बढ़ रहा है । 
लोग बने-बनाये ढोंचे के इतने अभ्यस्त हो गये हैं कि वे समाज-रवना का 
भी कोई बना-बनाया ढॉचा चाहते हैं, परन्तु हम केवल उसकी दिशा सोच 
सकते हें | मूल बात यह है कि हम विश्व को एक सामुदायिक संस्था नहीं 
बनाना चाहते | सारे विश्व को मानव-कुठम्ब बनाना चाहते है । 
हमारे इस मानव-कुठम्ब में शोपण के लिए कोई स्थान नही रहेगा | उसमें 
व्यक्तिगत सम्पत्ति नहीं रहेगी, सालकियत नहीं रहेगी। कुट्ठम्त्र में रक्त ओर 
विवाह का जो सम्बन्ध होता है, कुठुम्ब की जो परवशता होती है, विश्व-कुट्ठम् 
में हमे उसे निकाल देना है| स्वेच्छा और स्नेह के आधार पर हमे यह विश्व- 
कुठ्ठम्ब बनाना है। 
आज हमारे सामने कई समुदाय है--कारखाने का समुदाय, बाजार का 
समुदाय, कुठम्त्र का समुदाय, राज्य का समुदाय | इन सब समुदायों का शोधन 
किये बिना काम चलनेवाल्य नहीं । 
कारखाने मे मनुष्य केवल फंक्शन! बनकर रह जाता है। उसका व्यक्तित्व 
उसके व्यवसाय में खो जाता है | 
एूँजीवादी समाज में सबसे ग्रमावश्ञाली संस्था है--बाजार | वह इमारे 
जीवन के प्रत्येक क्षेत्र मे प्रविष्टठ हो गया है। हर चीज पर हंगी हुई चिप्पी जाने- 


नम दृ छू अ्थक 


अनजाने मनुष्य के मन और जीवन में परिवर्तन छाती हैं। उसके कारण जीवन 
में काम और श्रम का महत्व घट जाता है। ४ 


यह सही है कि कुठम्व में वाजार का कम-से-कम प्रवेश होता है, परत 
वहाँ भी जो कमाता है, उसका महत्व अधिक माना जाता है । न्‍ 


बाजार के समुदाय का प्रभाव यह होता है कि मनुष्य का स्वतन्र विकास 
रुक जाता है | बाजार के कारण मनुष्य का व्यक्ति तक वाजार बन जाता हैँ 
यह मलुष्य के लिए, मनुस्व के विकास के लिए बडी द्वी घातक वस्ठु हैं। और 
यही कारण है कि समी क्रान्तिकारी सदा से ही सौदेवाजी का विरोध करते रहे 
है। सभी प्रकार के क्रान्तिकारी ऐसी घोषणा करते हैं कि हमारे समाज में सौदे- 
वाजी नही चलेगी | वे भाव निश्चित कर देते हैं, वस्तु की किस्म, उसकी झुद्धता 
निर्धारित कर देते हैं | तालर्य यह है कि वाजार न रहे, व्यक्तित्त का सौदा न 
हो, विनापन और विक्रय-कतल्य द्वारा मॉग पेदा करने की कोशिश न हो | 


भारत में श्रम-विभाग की योजना शुण-विभाग पर की गयी। गुण 
के आधार पर मनुष्यो का वर्गीकरण अच्छी चीज नहीं। समाज में यदि 
दुष्ट और सुष्ठ, ऐसे ठो वर्ग रहेंगे, तो अहिंसक प्रक्रिया के लिए. कोई गुंजा- 
इद्च नहीं है | जिस प्रकार हमे उम्पत्याश्नित और घनाश्रित वर्गीकरण नहीं 
चाहिए, उसी प्रकार ग॒णाश्रित वर्गीकरण भी नहीं चाहिए.। हम चाहेंगे कि 
शुण की प्रतिष्ठा हो शुण साववत्रिक बने | 

गाधी और विनोवा ने वर्ण-व्यवस्था का विवेचन करते हुए कहा है कि वर्ण 
में तीन बाते न रहें, तो झगड़ा नहीं रहेगा : ॥ 


( १ ) रोटी-बन्दी, वेटी-बन्दी न रहे । 
( २ ) मानवीय सार्वत्रिक शिक्षण सबको समान मिले | 
( ३ ) जन्म के आधार पर मनुष्य का वर्गीकरण न हो | 


राज्य का समुदाय आज सर्वग्रासी बन रहा हैं। रक्षण, पोषण और शिक्षण 
राज्य ही करता हैं और उसके बदले में वह भनुष्य की बुद्धि और हृदय पर 
अपना अधिकार चादइता है | 


अहिंसात्मक प्रक्रि। को माननेबाला मनुण्य राज्य के नियत्रण को नहीं 
मानता | वह कहता है कि समुठायवाद में मनुस्य की सत्यनिष्ठा और आत्मनिष्ठा 
दा लोप नहीं होना चाहिए | राज्य की व्यवस्था ऐसी हो, जिससे व्यक्ति की 
आत्मसयम की क्षमता बढे और संरक्षण की आकाक्षा और आवश्यकता घटे | 


ही 

पोदों, मेकर्टर्नर, ओोशदर्किनोीं गैटविन"भाि विचैसकों] मे राज्यसंस्था 
को निरर्थक वतावा | गाउ॑विन नेराइ्य-नंसा के विव्रस्ज का उप्रव बताया-- 
समझाना-बुझाना | पर सवोल है कि सम्हृगूले का से काम न॑ चले तब ! 

थोरो और तोल्सतोय ने इस प्रेम्नन्का- थोडा-सा उत्तर ठेने की कोशिश 
की, पर पूरा उत्तर किसीके पास नहों था। वह दिया गाघी ने । 

गांधी ने इसका उपाय बताया-सत्याग्रट | सत्याग्रह का आधार समझाना 
नही, मत-परिवर्तन है | उसमे हमेशा अपने मत-परिवर्तन की तत्यरता गर्भित है । 
इसीम से छोकनीति का विकास होता है । 

सत्याग्रह के झात्र का गाधी ने विकास किया । उसकी एक आब्यक 
दर्त यह है कि सत्याग्रही की बुद्धि में विकार नहीं रहना चाहिए । वह निर्विकार 
होकर तव्ख बूत्ति से काम करें। सर्वोदिय-समाज-स्वना के लिए अहिसक 
संगठन आवश्यक है। सत्याग्रही उपल्थध साधनों से काम लेगा, पर उसमे 
विजय की आकाला नहीं रदनी चाहिए । स्नेह और विवेक के आधार प्रर ही 
सत्याग्रह पृष्पित पल्लवित होगा | 

समाज परिवर्तन की अर्दिसिक प्रक्रिम में एक अत्यन्त अनिवार्य वस्तु है-- 
टस्टीशिप । सम्पत्ति मेरी नही, समाज की दै--इस भावना के विकास में 
क्रान्ति की बुनियाद छिपी पड़ी है। ट्रध्टीशिप में हर वस्तु के लिए, सृष्टि के लिए, 
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वल्तु की हम प्रतिष्ठा करेंगे और यह जीवन की प्रतिष्ठा में अन्तर्यूत है । 

>८ रद >< 

अहिंसक क्रान्ति की यह सारी प्रक्रिया दादा ने अत्यन्त विस्तार से शिविरा- 
थियो को समझायी है| मुझे इसका अवगाहन करने का अवसर मिला, यह 
भेरा सौभाग्य ! 

लीजिये, अब दादा की बाते दादा के ही मुख से सुनिये । 
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अहिसक क्रान्ति की प्रक्रिया :१; 


हमारे सामने सबसे पहल्य सवाल यह है कि हम समाज-परिवर्तन चाहते 
क्यो है! 

पहली बात तो यह है कि मनुष्य को जो प्रास है, उससे वह हमेशा असतुष्ट 
रहता है । बहुत दिनो तक अगर वह रेशमी कपड़ा पहनता रहे, तो सोचता हे 
कि अब कुछ दिन सूती कपड़ा पहने, तो अच्छा है। मैदान मे रहनेवाले हवा- 
खोरी और स्थान-परिवर्तन के लिए पहाड पर चले जाते है और वहाँ कहते है कि 
यहां सष्टि-देवी का सोदर्य अनुपम है, कितना रम्य स्थान है ! लेकिन पहाड़ का 
आदमी कहता है कि मैदान देखा नहीं, वह बहुत ही खूबसूरत होगा। मनुष्य 
का स्वभाव-धर्म है कि वह परिवर्तन चाहता है, वस्तु-स्थिति से संतुष्ट नहीं रहता | 
यह असम्तुष्टि निरन्‍्तर-सी है | अगर प्रगति जैसी कोई चीज है, तो उसका बीज 
इसीमे है | यह असतोप मनुष्य की प्रगति का जनक है | 


| 
जड़ता या परिपृर्णता 


अब सोचिये कि ऐसी कोन-सी अवस्था है, जिसमे यह असंतोष न हो 
दो जवाब हैं, या तो जड़ता होगी या परिपूर्णता | 'स वे झ्ुक्तोड्थवा पश्ः--- 
ध्या तो वह मुक्त होगा या पश्ष ।? 

इसके विपरीत, परिवर्तन से मनुण्य घबराता भी है। कल ही तो कृष्णमूर्ति ने 
कहा था कि “मनुष्य को सोचने मे खतरा माढ्म होता है, सकट मादठ्म होता 
है| डर लगता है कि कहीं अपनी स्थिति से हम खिसक न जायें। मनुष्य 
अपनी स्थिति से खिसकना नहीं चाहता, इसलिए, वह परिस्थितियों के साथ और 
अपनै-आपसे “एड़जस्टमेट”--समझौता--कर लेता है | वह नुकसान मे भी 
अपना फायदा देख लेता है | हानि में भी लाभ देख लेता है ओर दुःख में भी 
सुख मान लेता है। लेकिन यह समझोता मानसिक आल्स्य का लक्षण है| 
मनुष्य विचल्ठित नहीं होना चाहता | किसी तरह समय काटना चाहता है |” 

इसके लिए कृष्णजी ने कल “स्लिदरिंग” शब्द का प्रयोग किया था। अर्थात्‌ 
जैसे लड़कें पटिया पर से खिसकते और उछलते हैं, वेसे ही मनुष्य किसी 


2 अद्दिसक क्रान्ति की प्रक्रिया 


तरह खिसक-उठछलकर पार हो जाना चाहता है| वह समस्या को समझना 
नही चाहता | 

यही आत्मतुष्टि या स्वय॑-तुष्टि सनुग्य को जड़ बना देती है। तो, एक 
ते ऐसा मनुष्य है, जेसा पद्न | पश्ु प्रकृति के अधीन हैं | इसलिए उसमे अपने 
जीवन के परिवर्तन की विशेष आकाशक्षा नहीं है। 

अब, सिद्धावस्त्रा स॒ परिणत ज्ञानी की क्‍या स्थिति होती होगी; इसका पता 
मुझे नहीं | कल्यना और अनुमान भी एक हृद से आगे नहीं जा सकता | 
हों, पत्नु की अवख्ा का अनुभव दै | किसी तरह हम वक्त काटना चाहते हैं। 
जिंठगी में आकर फँस गये हैं--इसकों किसी तरह काट लेना है। ऐसा सनन्‍्तोप 
मान लेते है | लेकिन इस तरह का सतोप टीक नहीं है। इससे मनुष्य का 
विकास नहीं होता | 

इसी प्रकार निरन्तर असंतोष भी एक ऐसी वस्तु है, जो जीवन में व्यग्रता 
पैदा करती है | उससे प्राप्त वस्तु के साथ उसका जीवन एकरस नहीं हो पाता | 
वह मनुप्व को आनन्द से वंचित कर देती है, व्यग्र रखती दे । इसलिए, यह 
नित्य-व्यग्रता भी नहीं होनी चाहिए। 


अहिंसक या अनासक्त चित्त 
साराश, नित्य व्यग्रता भी न हों और स्वय-सतुष्टि भी न हो, इस प्रकार 
का एक वग्स्थ चित्त होना चाहिए, जिसे गाधी ने 'अनासक्त चित्त! कहा है। 
जो चित्त व्यग्र होगा, उसमें विकार पेटा होगा। व्यग्र चित्त मे संठुल्न नहीं 
रहता | जरा गहराई से सोचें, तो दीख पडेगा कि सन्तुल्म रखने या साधने 
की चीज नहीं, वह तो अपने-आप आता है | जहाँ संतुलन साधना पढता है, 
वहाँ संठुल्न रखने में ही मनुष्य की सारी शक्ति समात हो जाती हैं । 
एक़ आदमी तार पर चल रहा टै, हाथ में छाता ल्ये हुए है और सत॒ल्न 
रख रहा है | उससे पूछिये, “क्या कर रहे हो १” तो वह कह्देगा . “तार पर 
चल रहा हूँ ।” आप पूछेगे कि “क्यों चल रहे हो ?? तो वह कहेया : “चल 
रहा हूँ, इसलिए, चल रहा हूँ |? “किघर चलने का लक्ष्य है ! क्या इलाहावाद 
जा रहे हो १? तो वह कहेगा : “कोई ल्थ्य नहीं। चलना ही है तार पर |”? 
लेकिन क्या वह बह कहेगा कि “में सन्तुल्न साथ रहा हैँ १”? 
सन्तुल्न रखने की चीज नहीं । वह अपने-आप जाता है | तय्स्यता जितनी 
होगी, उतना ही सन्तुलून होगा । आप सन्तुल्न साधने की कोशिश करेगे, तो 
जिन दो चीजें में उसे साधने की कोशिश रहेगी, वे नित्य सामने रहेंगी | जहाँ 
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तथ्खता होगी, वहाँ व्यग्रता न होगी । नित्य असंतोप हो, तो व्यग्रता आती है । 
सन्तुलन के लिए, जहाँ कोशिश करेगे, वहों उसीके पीछे दौड़ेगे | इस तरह सन्तुलन 
का अभ्यास नही हो सकता | 

हमे समन्वय चाहिए, 'रेजिसेटेशन' टकसाली जीवन नहीं। समन्वय का 
मतलब है, सवकी वात समझने की तैयारी । 

हमारा चित्त ऐसा मुक्त हो कि वह सबकी बात समझने के लिए तैयार 
रहे | किसीकी बात को दबाये नहीं । इसे हम उन्मुक्त, या खुला? चित्त कहते 
है। इससे से समन्वय अपने-आप आता है। यह वहुत महत्त्व की चीज है | जो 
समझने के लिए तैयार नहीं होगा, उसे समझाने का भी अधिकार नहीं | आप 
अपनी वात समझाना चाहते हैं, इसका क्या मतलब है १ दूसरे की वात समझने 
की तत्परता होती है, तभी समझाने का अधिकार आता है; दूसरे को समझाने 
के लिए तभी दावा कर सकते है। जिसे आप “अहिंसक क्राति! कहते हैं, वह 
समझने और समझाने की क्राति है। हम पहले समझेगे और बाद में समझायेगे । 


विनयशीलछता या तटसथता 


हमें यह वात ध्यान मे रखनी चाहिए कि हमारा सुख्य साधन समझना 
और समझाना है। जब हम समझाने के लिए. उपवास आदि अवातर उपायो 
से काम लेते है, तव हमें यह समझ लेना चाहिए कि दूसरा आदमी भी हमे 
समझाने के लिए इन उपायो से काम छे सकता है। आप कहते हैं कि “मैंने 
हजार बार समझाया, लेकिन इसकी समझ से ही नहीं आता, इसलिए अब 
समझाना-चुआना छोड, अपनी बात मनवाने के लिए दूसरे ऐसे उपाय से काम 
ढेँगा, जिससे उसे किसी तरह की हानि न पहुँचे, कष्ट न हो |” लेकिन इससे 
पहले हमे सोचना चाहिए कि यदि में समझाने के लिए इस उपाय से काम लेता 
हूँ, तो समझने के लिए. इससे काम क्यों नहीं लेता ! हम अपनी बात दूसरे के 
गले उतारना चाहते हैं | उसे समझाने के लिए इन अवातर उपायों से काम लेते 
हैं| कहते जरूर हैं कि मै अपनी अ्गत्मगक्ति बढा रहा हैँ। लेकिन किसलिए--- 
तो समझाने के लिए | किन्तु अहिंसा मे अगर इन अवातर साधनों का प्रयोग 
हो भी, तो वह अपनी समझने की गक्ति बढाने के लिए होना चाहिए । हमे यह 
वहुत अच्छी तरह जान लेना चाहिए कि समझने की शक्ति जितनी बढ़ती है, 
समझाने का अधिकार भी उतना ही प्राप्त होता है। 

“अधिकार! शब्द संस्कृत का है। उत्का मतलब है पात्रता । हिन्दी मे 
अधिकार का मतलब 'स्वामित्व! कहाँ से आया, पता नहीं) हममे समझाने की 
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क्षमता उस अनुपात में प्राप्त होती है, जिस मात्रा से हमने समझने की योग्बता 
प्रास की हो | आज हो क्या रहा है ! हम समझाने की अधिक कोशिश करते 
हैं, समझने की कम | इसलिए हमारे दर्शन मे भी अहिंसा नहीं आ पाती | 

आज “अहिसा ऋब्द ऐसा हो गया है कि उसके साथ बहुत-सी बाते 
मिल गयी है। उसका नाम छेते ही कई चीज मन में खडी हो जाती हैँ । 
बुद्ध, महावीर, गाधी, जाकाद्वार, सत्याग्रह, अनशन आदि के सपने आ जाते 
हैं | इसलिए उस छब्द वो अलग रख ले ओर 'विनयगीलता” था तब्खता 
शब्द ले छ) समाज-परिवर्तन भे ऐसे उपायों से काम छेना चादिए, कि जिनमे 
समझाने की कोशिण कम और समझने की कोणिद ज्यादा हो । 


सानव अपवाद भी है, विभूति भी 


हरएक चाहता है कि मेरे दिमाग की दुनिया और इन्सान बने | छेकिन 
गाधी के लिए, ऐसा इन्सान उनके तनय नहीं बने, विनोवा' वने । अगर आपका 
तनय नहीं बन सकता, तो शिष्य वन सकता टे) अगर मेरा तनुज मेरे मन के 
मुताबिक नहीं वन सकता, तो कम-से-कम मेरा आत्मज, सानस-पुत्र, मेरे मन 
के अनुसार, मेरे ढोँवे का बने। अधहिंक क्राति मे इस बात की बहुव बड़ी 
आवश्यकता हैं कि हस पहले से न सोच ले कि दूसरा आदमी हमारे ढॉचे मे 
ढले | दर व्यक्ति अपने मे अपवाद मी है और अपने में विभृृति भी | यह नहीं 
होना चाहिए कि हम उसे अपने ढॉँचे में ठाले । 

हमारे एक मित्र हैं। पहले वे असबली में थे। बेंसे तो मुझसे छोटे है, 
लेकिन दे बड़ होशियार | उन्होंने एक बार कहा : “आजकल आप किस दुनिया 
में रहते हे ?” सेने कहा : “मे उसी दुनिया में र्वता हैँ, जिसमें आप रहते हैं ।? 
उन्होंने कद्द : “क्या तुम जानते हो कि अब तो हम मन॒प्य को भी विनान से 
बनायेगे । आँख की उंगह आँख, नाक की जगह नाक, दछृदय की जगह हृदय 
मस्तिष्क की जगह मस्तिक--यह तो होता ही था; लेकिन अब तो मनुष्य ही 
बनायेंगे । अब आप क्या कहेंगे १? इमने कहा : “अगर हमें दुवारा बनाना हो, 
तो आप न बनाइये | जिस मगवान्‌ ने हमे बनाया, उससे भी हमे घिक्रावत 
हैं | उसने इसे यह अरीर दिया | भीमकाय क्यो नहीं किया ? मदन जेसा रूप 
क्या नहीं दिया १ गंववे की आवाज क्यों नहीं दी ? वह तो सर्वशक्तिमान्‌ था | 
उसने हमे इतना भद्दा बनाया, ते क्या पता कि ठुम कैसा बनाओगे ? जितनी 
ठुग्दायें अकल होगी, उतना ही तो तुम वना पाओंगे न १? विज्ञानवाटी जेसे 
स्थूल् भूमिका से मनुष्य और सष्टि का निर्माण करना चाहता है, देसे ही हम 
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अध्यात्म से भी करना चाहेंगे, तो अनर्थ ही होगा । यह 'रेजिमेन्टेशन' टकसाली 
ढंग है। 
वशीकरण के गलत प्रकार 
आगे जो दुनिया होगी, उसमे मनुप्य को मनुष्य नहीं वनायेगा । हम तो 
यहाँ तक कहते है कि मनुष्य अपने को भी नहीं बनायेगा | एक मनुष्य दूसरे 
मनुष्य को बनायेगा, यह गलत चीज है। वेसे आज तो सभी एक-दूसरे को 
ध्वनाते' ही है ! एक डिप्लोमेट” ( कूय्नीतिज्ञ ) दूसरे 'डिप्लोमेट” को बनाता 
है । 'डिप्लोमेसी! ( कूट्मीति ) का अर्थ यही है कि में आपको बनाऊँ और 
आप मुझे । छेकिन जिस तरह की प्रक्रिया का प्रयोग हम करना चाहते हैं, 
उसमे यह चीज नहीं आ सकती । आप कहेंगे कि इसमे कोई हिंसा तो है नहीं, 
किसीको डराया-धमकाया नहीं, जबरदस्ती भी नही की । लेकिन किसी आदमी 
के भोलेपन, उसकी विश्वासपरकता से अगर हम लाभ उठा लेते है, तो वह 
धोखा है। इस तरह शारीरिक और मानसिक स्तर पर किसीको बनाना हमारी 
प्रक्रिम॒ मे आ नहीं सकता | 
इसी प्रकार आध्यात्मिक स्तर पर भी मनुष्य मनुप्य को न बनाये। इस 
स्तर पर वनाने का एक प्रकार है- मैस्मरिज्म, सम्मोहन । किसी भी बड़े स्टेशन 
पर जाकर देखेंगे, तो डेल कार्नेगी की कितावे विकती हैं | 'हाउ डु इन्फ्ल्यूएन्स 
पीपुल ? ( छोगो को केसे प्रभावित करें ? ) किसीकी शादी करनी हो, तो 
लड़का या लड़की का वशीकरण कैसे करें ? ये सब वशीकरण के उपाय है । 
सारा का सारा अथर्ववेद “मंत्र-विद्या' है। जारण, मारण, उच्चाटन, वशीकरण 
के तावीज मिलते है | बीस-पम्चीस रुपये भेज दिये, तो वशीकरण का एक तावीज 
आ जायगा | 
ये सारे अमानुषता और पुरुषार्थदीनता के प्रकार हैं। इनमें नम्नता भी 
नही है | मर्दानगी और इन्सानियत भी नहीं। मर्दानगी इसलिए नहीं कि हम 
दूसरों को मूर्चछित कर देना चाहते है, सुला देना चाहते हैं, परास्त करना 
चाहते है। यह पौरुष नहीं है। वीरता दूसरे की वीरता खंडित करने 
में नहीं है। एक दीपक दूसरे दीपक को बुझा नहीं सकता । एक दीया दूसरे 
दीये को बुझ्ाता हो, तो उसमे चिराग की तासीर, चिराग का छक्षण ही 
नही है । वीरता से वीरता पैदा होनी चाहिए। वीरता से अगर भीरुता पैदा 
होती है, तो वीरता ने अपना गुण छोड़ दिया, अपनी असलियत छोड दी। 
इसीलिए, वीरता ऐसी न हो, जो भय पेदा करे | दूसरों के चित्त को अपने कब्जे 
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में कर लेनेवाली जितनी युक्तियों है, उनमे न मर्दानगी है, न इन्सानिवत, ने 
पुरुषार्थ है, न मानवता | 


असाग्रह का मार्ग 


हम इसका प्रवोग करना नहीं चाहते, भले ही हमे सफलता न मिले | 
नफल्यता हर्मे व्यग्र कर देगी | व्यग्र एकाग्र से बिदझुद्ध हैं। फिर हमारा ध्यान 
समझने की तरफ नहीं रहेगा, सफलता की तरफ ही रहेगा । जहाँ सफलता की 
तरफ व्यान गया, वहीं समझाने की तरफ से ध्यान हट जावगा | सफलता का 
विचार मनुष्य के सन मे अघीरता पदा कर ठेता हैं, फिर चित्त एकाग्र नहीं 
रहता ओर जहाँ एकाग्रता नहीं, वहाँ नम्नता, विनयज्ञीव्ता हो नहीं सकती, 
समाज-परिवर्तन भी नहीं हो सकता | अगर इन रास्तों को छोड़कर दुसरे रास्ते 
से जाना है, तो उस यसे को जो जाननेवाले द, उनके साथ हो जाना होगा | 
अटग रहने का आग्रह नहीं रखना चाहिए | जिस रास्ते को हमने सद्दी समझा, 
अपने भे उस रास्ते से जानें की ताकत न पेदा हो, दूसरा रास्ता बनाना जरूरी 
हो, ठो पहन्‍्डे से दी दुसरे रास्ते पर डबल मार्ची करनेवारे जो लोग हैँ, उनके 
साथ ही जाना चाहिए। अनाग्रहँ की बात वहाँ आती है | 

आम्रद नहीं सखेंगे', इसका मतत्यव क्या हें? इसका इतना ही मतलब 
है कि आग्रह अपना होता ढे | किसी तत्त का नहीं । विनोवा वेद से एक शब्द 
देते ह--मम सत्वम्‌ !! यद्द असत्य का दूसग रूक्षण है। जब सत्य 'मेरा! वन 
जाता है, तब्र उसका नाम हैं असत्य | तण्खता तब आती है, जब अपने संस्काये 
को अलग रखा जाता है | अपनी वात को लेकर दूसरे की वात नहीं समगझ्री 
जा सकती | आग्रह इमेशा अइंकार के साथ जुड़ा होता दै। जितनी अहंता 
होगी, उतना आग्रह शोगा | मानच-समाज आज कैसी वोद्धिक और मानसिक 
अवसखा में पहुँच गया है ? विज्ञान के कारण जीवन जितना सम्मिश्न हो गया 
है ओर मनुष्य का मन जिस स्तर पर पहुँच गया है, वहाँ इसके सिवा दूसरा 
कोई उपाय नहीं कि या तो 'रेजिमेन्टेशन' होगा या अनात्रह | इर क्षण अपने में 
अनन्त हैं | अनन्त कोई काल नहीं हो सकता । ऐसा होगा, तो उठकी अवधि 
वंख जायगी | श्षितिज़ को भर्वादित कर ठे, तो वह चौहद्दी हो जायगी | क्षितिज 
फहों है ? यहों से क्षितिज यहीं दिखाई दे रहा है, तो वह यहीं है। हर श्षण 
गम अर सन एड पा है. ली इक ही शक 
के द “2 ( क्षण मे अनन्त का सकेत है, और अनत 

क्षण का )। तो यह चीज बॉधघने की नहीं, समझने की है । 
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एक आदमी ने कह दिया कि “आपका पत्र आया, वडा आनन्द हुआ |” 
पूछा : “क्या वेसा ही आनन्द हुआ, जैसा परीक्षा मे पास होने पर हुआ था १?” 
उसने कहा : “उस वक्त भी आनन्द हुआ था और अब भी हुआ है। कैसा 
आनन्द हुआ, यह पूछो मत, समझ लो ।” कुछ बाते ऐसी होती हैं, जो पकड़ 
छेनी चाहिए | अनाग्रह का सतलव अपने विचार में जितना अहकार है, उसे 
बाद देते जायेंगे | अपने अहकार मे सफलता की यह आकान्ना आती है कि 
यह काम मेरे हाथो होना चाहिए. | कहते है, वेटे की शादी मेरे हाथो होनी 
चाहिए, | उसके पीछे पडे हैं कि “शादी कर ले, शादी कर लो, नहीं तो मे 
मर जाऊँगा |? तो क्या फिर शादी नहीं होगी ? लेकिन कहता है, “तब तो 
मे नही रहेंगा ।”? तो पूछा कि “फिर तुम्ही गादी क्यो नहीं करते १” आप 
लोग इस पर हँसते हैं, क्योकि ये वेवकूफी की बाते है | क्रातिकारी भी इतनी 
वेबकूफी की वाते करता है ! कहता है, “दुनिया मेरे हाथो बदलनी चाहिए।” 
भाई, तेरे हाथो ही क्यो ! सफलता का आग्रह जितना कम होता है, अनासक्ति 
के कारण काम से उतनी ही उत्कय्ता आती है | हृठव काम के साथ एकरूप 
होता है | उसमे एकाग्रता आती है, व्यग्रता कम होती जाती है। 


भोतिक स्तर 

तो, शारीरिक और भौतिक स्तर पर मनुष्य को बनाने की आकाक्षा न 
रखे | सब मिलकर हर मनुष्य के स्वास्थ्य ओर आरोग्य के लिए, परिस्थिति पैदा 
करे | छेकिन एक मनुष्य दूसरे मनुष्य को गढ़ने की आशा करे, यह गलत चीज 
है | इसका सवध औपधि, उपचार, शल्य-क्रिया इन सबसे नहीं है | इसका सबंध 
विज्ञान से है। लोग कहते है कि विज्ञान मनुष्य को बनायेगा, तो हम कहते है 
कि यह चीज गलत है | दूसरे एक अर्थ मे मी गलत है। समझ लीजिये, मुझे 
हृदय की धड़कन हो गयी | हृदय ठीक से काम नही कर रहा है। बीच-बीच मे 
रुकता है | एक डॉक्टर कहता है कि “एक दूसरा सनुष्य आज अमी अभी मरा 
है, उसका हृदय हम आपके शरीर में लगा देते है ।? छूगा दीजिये | दूसरी दफा 
मेरा दिमाग खराब होने लगता है | डॉक्टर कहता है, “दूसरा दिमाग लगा 
देता हूँ ।? “लीडर” के सपादक सी० वाई० चिन्तामणि के बेटे की खोपडी चॉदी 
की रूगा दी गयी | इसी तरह आज मानव में दूसरा दिल-दिमाग भी छगा 
दिया जाता है। लेकिन मे कहता हूँ कि दिल ही लगाना चाहते हैं, तो फिर 
राणा प्रताप का लगा दें और दिमाग ही लगाना चाहते हैं, तो आइन्स्टाइन का 
लगा दे | यह अगर हो सकता है, तो ऐसा करनेवाले पहले अपने ही शरीर मे 
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वह दिल और दिमाग क्यों नही लगवा ल्ते, जिससे उन्हें सन्‍त का हृदवब आर 
प्रतिभाशाली मनुष्य का मस्तिष्क मिल जाय ! अर्थात्‌ यह आकाला अपने में 
अधम आकाल्ा है, उत्तम नहीं। किसीके शरीर के स्वास्थ्य को ठीक कर देना 
है, वहां तक तो ठीक है | लेकिन उसके झरीर पर कब्जा नहीं करना चाहिए । 
यह हुआ पहला स्तर | 


वेज्ञानिक स्तर 

दूसरा स्तर, विज्ञान का उपयोग दूसरे की वात समझने के लिए अधिक 
हो, अपनी बात समझाने के ल्ए कम हो | आज सारा का सारा रोपेगैण्डा! 
( प्रचार ) अपनी वात समन्नाने की कोमिय के लिए है, दूसरे की वात समझने 
की कोणिश के लिए नहीं । ब्नोवा कहते हैं : “प्रकाशन चाहिए, ग्रसिद्धि 
नहीं ।? प्रकाशन क्या करता है ! अपनी वात के साथ दूसरे की बात को भी 
प्रकाशित करता है । एक चिराग दुसरे चिराग को जलाता है। लेकिन प्रचार 
अपनी आग जब्तता है, पर दूसरे की ज्योति बुझा ठेता है। वह ठीक नहीं | 

हम 'रेजिसेटेशन' न कर । अपनी वात दूसमें पर न थोप। झबान्तर 
साधनों का उपयोग हम दूसरों की बात समझने के लिए करे, अपनी बात 
समझाने के लिए नहीं | नहीं तो हम एक अहिंसक गेजिमेन्टेशन वनायेगें, जिसमे 
शबस्त्र और रुचा नहीं रहेगी | वह राज्य-निरेश्ष, गस्त्र-निरपेक्ष रेजिमेन्टेशन होगा | 
वह भी हम नहीं चाहते | उसमे भी हम मनोवेजानिक दृष्टि से दूसरे पर कब्जा 
करना चाइते हं | स८म दवाव के तौर पर आपने उपवास कर डिया या किसी 
दूसरे ऐसे उपाय का प्रयोग किया, ठो देखने से वह अधद्टिंसक ही हें, फिर भी 
वह मनवाने का उपाय है, समझाने का नहीं । 


धार्मिक स्तर 


तीसग स्तर धर्म का आता है। धर्म के सबब मे हम क्या करते हैं! दो 
प्रकार के पयोग करते है । एक योग-विद्या का और दूसरा सम्मोहन-विद्या का । 
ठोनों में चमत्कार है । आश्रय चमत्कार का है। मराठी भापा में कहावत है: 
चिमत्काराशिवाय नमस्कार नाहीं 7--“चमत्कार के बिना नमस्कार नहीं।! 
आपके नाघुन्च को मानने के छिए कोर्ट तैयार नहीं, वा तो आपके चमत्कार की 
चक्तिशे या सम्मोहन की दाक्ति । 

एक पत्तिवता ज्न्री अपने पति की सेवा मे रूगी हुई थी। उतने में एक 
परहुत बडा तपस्वी ब्राह्मण उसके ठरवाजे पर अल्ख जयगाता हुआ भिक्षा के 
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लिए आया | लेकिन वह तो पति-सेवा मे रूगी थी, इसलिए मिक्षा देने मे 
पॉच मिनट देर हो गयी | ब्राह्मण शोला हो गया। वह आयी, तो वेचारे ने 
आँखे बन्द कर ली | झोली में मिक्षा ले ली और ऊपर ठेखा | पेड पर एक पक्षी 
बैठा था, वह मर गया । उसने कहा : “देवी, अगर मे आपकी तरफ देखता, 
तो आपकी भी यही स्थिति होती |? उस तपस्वी ब्राह्मण की ऑख में इतनी 
गक्ति थी | दूसरे दिन भी वह भिक्षा लेने आया। भिक्षा देने के वाद उस 
पतिव्रता क्री ने सरज की तरफ देखा, तो सूरज छिप गया। यह देखते ही 
तपस्वी ने उसे नमस्कार किया और कहा कि “में हार गवा। आपके मुझसे 
ज्यादा शक्ति है |? एक कहता है कि “हमारे पास हाइड्रोजन बम है, तुम्हारा 
कुछ नहीं चलेगा ।” तो दूसरा कहता है कि “मेरे पास स्पुतनिक है।” तो 
वैज्ञानिक आविष्कार का चमत्कार हो या योग-विद्या का, सम्मोहन का चमत्कार 
हो या तो कुछ मेजिक, हिप्नाटिज्म, विचक्रेफ्ट--जंतर-मंतर--जैसा, या फिर 
धर्म की सत्ता हो | यह भी 'रेजिमेटेशन' की ही पद्धति है | 
आध्यात्मिक स्तर 
अन्त में हम आते है आध्यात्मिक स्तर पर, जिसे लोगो ने वैचारिक प्रभुत्व 
( आइडिआलाजिकल डॉमिनेशन ) कहा है। सारे विश्व पर मेरा विचार छा 
जाय | विव्व वैसा ही बने, जैसा कि मै चाहता हूँ । यह तो मेरी द्दी कल्पना का 
विव्व बनाना हुआ न १ भगवान्‌ प्रसन्न हो गये | वरदान मॉगा | बहुत अच्छा 
आलीशान सकान हो, बगीचा हो, मोटर हो, ड्राइवर हो, दो रसोइये हों, हर 
घंटे सामने आंकर हाथ जोडकर खडे हो | यह आपकी कल्पना का जगत्‌ 
हुआ । फिर चिनोवा से हम कहेंगे कि यहाँ रहने आओ, तो वे कहेगे कि “यहाँ 
मेरी तो तबीयत ही नहीं छगती ! मुझे जगल में अच्छा लगता है, वहीं रहेँगा |” 
“ते क्‍या फिर हम आपके पास जगर में आये १” यहाँ दोनों का झगडा शुरू 
हो गया | ठो नकशे बनाये | अब हरणक अपने-अपने नकझणे में दूसरे को रखना 
चाहता है । इस तरह अध्यात्म के क्षेत्र मे वेचारिक प्रभुत्ववाद होता है। 
जब इस साधना-केद्ध की वात आयी, तो शकररावजी ने कहा कि जहाँ 
तक शारीरिक सुविधाओ का सम्बन्ध है, वें सबके लिए. समान होगी, सबको 
प्रात हो सकेगी | इसका यह मतलब नहीं कि ये जबरदस्ती सबको प्राप्त करनी 
ही पडेगी। उपभोग आवश्यक नहीं, सुल्मता होनी चाहिए। इस तरह जितनी 
सुविधाएँ है, स्वंसुछम होगी, एक हृदा तक सबके लिए समान होगी | इसके आगे 
समझौता नहीं होगा । जब हम कहते हैं कि रेजिमेटेशन नहीं होगा और साथ- 
साथ यह भी कहते है कि विपमता भी नहीं होगी, तो 'रेजिसेटेशन नहीं होगा 
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का मतलब द्वोता है, हम दूसरे के अरीर का उपयोग उसकी इच्छा के विरुद्ध नहीं 
कर सकेंगे | अर्थात्‌ कोई सस्था, समाज या राज्य भी किसी व्यक्ति का उपयोग 
नहीं करेगा | रेजिमेटेशन के साथ 'कान्स्क्रिस्ान' भी आता है। कान्स्क्रिप्सन 
का अर्थ है, जबरवस्ती सिपाही बनाना | युद्ध के समय हम कहते हैं कि हर 
व्यक्ति को सिपाही बनना ही पडेगा | किन्तु हम कहते दे कि किसी मनुष्य के 
बरीर का उपयोग उसकी मर्जी के खिलाफ कोई नहीं कर सकेगा। इसकी 
इढ कहों होगी ! ब्ीचर कंफर्ट' याने खास्थ्य और शारीरिक उपभोग के लिए, 
जितना काम आवव्यक है, सबके लिए समान होगा। इससे आगे “कान्स्करि 
प्दन' नहीं | 
सामुदायिक पुरुषाथ आवद्यक 
इस डिक्ा मे हम जाना चाहते हैं | हम इस तरह समाज-परिवर्तन करेंगे, 
इसका मतलब इतना ही है कि इस अपने व्िए ऐसी स्थिति, ऐसी भूमिका प्रात्त 
कर लेंगे | हम कहने पर में अकेला नहीं रह जाता, सामालिक पुरुषार्थ भी 
आ जाता है | विनोवा कद्दता है कि सामूढिक सुक्ति और सामहिक पुरुषार्थ 
होना चाहिए | एक व्यक्ति परिस्थिति का निर्माण नहीं कर सकता। सबको 
मिलकर करना चाहिए | सहकर्म, सहपुरुपार्थ और सहवीरय छोना चाहिए। 
लिस परिस्थिति का निर्माण करना हो, सव॒ मिल्कर करेगे | परिस्थिति सबके 
लए दे. ध्सल्िए उसमे स्थृत् कर्म होना चाहिए, स्थूल पुरुपार्थ होना चाहिए । 
क्छेश और कष्ट सामुदाबिक हैँ, संकट सामुदायिक है, इसलिए पुरुपा्थ मी 
सामुदायिक होना चाहिए । इसके समझने में कोई दिक्कत नहीं है। जैसे बाढ़ 
जानी है, भृकम्प आता है, बाहर में आग ऋूग जाती ह--इन सामुदायिक संकर्ये 
से बचने के लिए गुज्या्थ भी सामुटायिक ही चाहिए | 
सामुदायिक पुरुषार्थ हो ओर गेजिमेंटेशन न हो, इसल्लिए वह पुच्पार्थ 

सवसम्मत दोना चाहिए. । नहीं तो जो कम हैं, उन्दे उनकी बात माननी पड़ेगी, 
जो कि ज्यादा द | इसलिए बह जरूरी है कि सामुटाविक परुरुपार्थ सर्वसम्मति 
से हो। अच्यमंख्या पर बहुसख्या की सत्ता नहों। बहसंख्य अव्यसंख्य को 
समझावे | समझाने के लिए पहले क्या करे ! बहुसंख्य अल्पसंख्य को समझें। 
जिस व्यवस्था में समझना और समझाना अधिक-से-अविक होता टै, वही लोक- 
तन कहलाती है | व्यवस्था होगी, लेकिन वह विचार-विनिमय से होगी। 


व्यवन्धा' के वो अर्थ हद ; कनन्‍्क्त्यूजन' और 'प्रोविजनः--/निर्णब ठेनाः ओर 
ध्रियन्ध करना! | 


9. 
२६०६- द७ 


लक 


क्रान्तियों के पीछे नेतिक भूमिका की 


समझाने और मनाने में अन्तर है । समझाने मे असफल होते है, तो मनाने 
की ओर सुडते हैं। मनाने में समझाने की प्रक्रिया को छोड देते हैं। समझाने 
में दसरें की बुद्धि को समझाते हैं | पर सनाने मे वह आपकी वात को सही 
समझे या गलत, आप चाहते है कि वह उसे मान छे। विचार जबरदस्ती नही 
करता । जब आप अपनी छुद्धि के प्रभाव से किसीको वश मे करना चाहते 
तब जबरदस्ती होगी | 

गाधी के सत्याग्रह का या अहिंसक प्रतिकार का आरम्म हुआ, तो दो बाते 
मानी गयीं--शस्त्र-शक्ति विपम है, बुद्धि की शक्ति अपर्यास है। गाधी को 
अहिंसा की बात अपने-आप आ गयी हो या आसमान से व्पक ए्डी हो, ऐसा 
नहीं है | किसी पुस्तक में से भी नहीं आयी। पहले परिस्थिति पेदा हो गयी । 
परिस्थिति से लगा कि बुद्धि-शक्ति अपर्याप्त है, शत्र-शक्ति विषम है, प्रतिकूल है | 
समझाने से आप नहीं मानते हैं, तो शक्ति के प्रयोग की आवश्यकता है | शक्ति 
का प्रयोग अपने मे हं। दबाव है। सन्‌ १९२३ में केस नाम के लेखक की एक 
किताब निकली थी: 'नान वायलेट कोअशन, ए स्टडी इन मेथड्स ऑफ 
सोशियल प्रेशर [? 


समझाने द्वारा मत-परिवरतेन 


जब आप समझाने को छोड़ देते हैं और मनाने के प्रयोग पर आते है, तो 
आपको मानना होगा कि वहाँ आपने एक तरह से जबरदस्ती को प्रोत्साहन 
दिया | “यंग इंडिया”, 'हरिजन! सें गाधी मे समय-समय पर लिखा है 
कि जहाँ हम समझाने में असफल होते हैं, वहां मनाने का प्रयोग कराना 
पड़ता है। आज हमें इससे आगे जाना होगा। इस दृष्टि से अहिसा मे 
शुद्ध प्रक्रिय. यह होगी कि आप दूसरे का मत-परिवर्ततन करे। इस मत- 
परिवर्तन का मतलूब अपने संग्रदाय में दाखिल करना नहीं है | मत-परिवर्तन 
समझाने से होता है। | 

पहले हम कहते हैं कि समझेंगे और समझते-समझते समझायेंगे | हमे किसी 
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विचार के चौखटे में नहीं रहना चाहिए | हमारी मर्यादा क्या है, यह इम समझ 
छे| मुझे श्रमजीवी होना चाहिए), यह एक विचार मेरे मन में आबा, तो 
मेरा मत-परिवर्तन हो गया, छेकिन इतने से में श्रमजीवी नहीं बन गया | 
हॉ, अन्तर्विरोव हो गया। श्रमजीवी नहीं हूं, श्रमजीवी होना चाहिए, इस 
प्रकार जीवन मे एक अन्तर्विरोध येदा हो गया | छेकिन मान लीजिये कि 
लडका खेल रहा है, ठोडते-ढाड़ते अँगीटी के पास चब्य गया। उसे रोकना 
चाहिए | आप ठोड गये । यहाँ आप उस बच्चे पर अपनी बात छाठते नहीं 
ह | जब आपमें प्रेम होता हैं, तो बीच मे विचार का पर्दा नहीं आता। यह 
प्वीज मेरे, आपके सबके काम की हैं। आज सभी विचारवान्‌ यही बात कह रहे 
हू | विनोवा कहता है, मन के ऊपर उठना चाहिए | अरविन्द कहते हैँ, अति- 
मानस होना चाहिए। कृ्णमरति भी मन को जान्‍्त करने की वात कहते दे | 
रमण माय मी कह रहे है कि मन से आगे जाना चाहिए | 


सन से झयपर उठने का प्रइुन 


आज मस्तिक के नियन्त्र० की कोशिश हो रही ८ । इसके कितने ही 
उपाय दे | हम फुसछाते मी ई। कहते हे, इन्टेलेक्च्युअल” ( बौद्धिक ) चकमा 
विया | वह चक्रमेबाज आठ्मी है, होझशिवार आदमी है। शुरु के प्रति श्रद्धा 
में भी एक तरह का धार्मिक 'रेलिमेटेशन!ः होता है। एक मनुप्य के मन पर 
दूसरा मनुप्य कब्जा करने की कोशिश करता है | ऐसी स्थिति में मनुष्य मस्तिष्क 
के स्तर पर रदेगा, तो उसका कोई गुजारा नहीं है | विज्ञान ने ऐसी वस्तुस्थिति 
पढा कर दी है कि मनाय को अपनी खतन्त्रता के लिए मस्ति-क-नियन्त्रण से 
आगे जाना होगा | एक मनुष्य दूसरे मनुष्य के मस्तिक का नियन्त्रण करना 
चाइता दे, दर मनुष्य दूसरे के मन का विधाता बनना चाहता है, इसमे से कैसे 
बच, यह सवाल है | इसके लिए भनुप्य को मन के स्तर से आगें जाना होगा | 
दूसरा उठाइरण लीजिये । इधर कुछ वर्षों में जिन लोगो ने विचारकों और 
साहिलिकों के मन पर बडा प्रमाव डाल्य है, ऐसे मानस झाख्तियों में फ्राइड 
एक है। इसका मुख्य सिद्धान्त बह दे कि मनुग्य जो कुछ करता है और जो 
'उसकी प्रतिक्रियाएँ होती हैं, उनमें काम-भावना प्रधान है | मनुष्य के बहुत से 
व्यवहारों में लिविडो', काम-मावना', यान है । इसमे वह इस हृद तक गया 
है कि पैदा होते ही बच्चा माँ का दध पौता हैं, यह भी एक काम-भावना का 
डी आदिएफ़ार है। साथ ही इर छ्डके में अपने बाप के लिए ईर्ष्या की, मत्यर 
की भावना होती टै, क्योंकि माँ स्रीदे। इस तरह का एक विचार उसका 
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चलता | ऐसे आदमी से कोई कहे कि तुम ईसा पर, हनुमानजी पर, स्वामी 
रामदास पर, गाधी पर याने दुनिया के ब्रह्मचर्यनि.्ठ छोगों पर एक किताब 
लिखो, तो वह सवका 'साइको-एनालेसिस' ( सानस-विब्लेषण ) करेगा | 
अब सवाल यह है कि फ्राइड के मन का विष्लेषण हो सकता है या नहीं ! 
मनुप्य के मन का विब्लेषण का चास्त्र अपूर्ण रहा है | अन्त मे एक मनुष्य ही तो 
करेगा दूसरे मनुग्य का विग्लेषण | हम कह चुके है कि हर व्यक्ति अपने में एक 
विभूति दे | विभूति का मतलब है, जिसे आप पूरी तरह से समझ नही पाते | 
मनुप्व को मत तौलिये । उसको तोलना या परखना ठीक नहीं | उसे समझिये | 
फ्राइड के बाद विचार करनेवाले जो लोग आये, उनमे से एक हे ऑलेक्सिस 
केरेल | इन्होंने मेन दी अननोन! किताब लिखी है | मनुष्य अब तक अज्ञात है, 
जात नहीं । आजकल एरिक फ्रॉम की कितावे चल पड़ी है। 'सेन सोसाइटी 
में फ्राइड का जवाब देने की कोशिश की है ओर बताया है कि फ्राइड ने जो 
बाते कही है, वे कहाँ गलत है | 
तो प्रश्न यह है कि हम विज्ञान के युग मे यह क्‍यों कहते है कि मनुष्य को 
मन से परे जाना होगा १ ईब्वर के दर्शन के लिए, आत्म-साक्षात्कार के लिए ! 
यह कोई आध्यात्मिक आवश्यकता नहीं है। विज्ञान के जमाने में मनुप्य मनुष्य 
पर्‌ कब्जा करना चाहता है [ हर वात का अपना एक मानस होता है। जैसे 
युद्ध का मानस, शखस्त की मानस, सपत्ति या बेसव का मानस । आज यह भी 
कहते हे कि टेक्नॉलॉजी ने, यज्नों और उपकरणो ने भी मनुष्य का एक भानस 
बना दिया है, जिसे “आटमेशन' कहते हैं । ऐसे भी यन्त्र हैं, जो खतस्त्र है, 
मनुष्य-निरपेश्न है । ये भी एक मानस पैदा करते है। हर तरह से मनुप्य का 
मानस बनाने की कोशिश होती है। तो मनुष्य की खतन्त्रता कब रहेगी ? जब 
वह मन के ऊपर उठेगा । मनोव्यापार से ऊपर उठेगा, तब | 
मन के बारे मे माना जाता है कि 'फीलिग एण्ड विलिंग” मन करता है 
और 'नोइंग बुद्धि करती है । मन और बुद्धि अलग-अलग कर दी | सकत्प- 
विकल्प मन करता है। निर्णय-शक्ति बुद्धि की मानी जाती है। 
इन सब बातो का आशय एक ही है कि आज मनुष्य एक ऐसे मुकाम पर 
आ गया है कि मनुष्य को मन के परे जाना होगा । 


युग का अन्तर्विरोध 


कान्फ्लिक्ट! ( संघर्ष ) किस वात को लेकर है १ 'कान्फ्लिक्ट' है आइ- 
डियालॉजी का, विचारधारा का | संघर्ष अब पुराने स्तर पर नहीं रहा। इस 
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देश पर मेरा राज होगा था आपका, यह संबर्प अब पुराना हो गया है | दुसरे 

महायुद्ध के वाद किसका राज्य कहों होगा, इसकी अपेला इस वात पर जोर £ 
कि किसका विचार विजयी होंगा, किस मंतवाद का अभुत्व होगा ? मतवाठ 
का प्रभुल्व मनुष्य के मन पर ही हो सकता है| मतबाठ का प्रमुत्व अरीर 
पर नहीं रह सकता। अब दठोनों आ गये ४ एक 'मिटल रेजिमेंटेशन! और 
दूसरा ब्रेन वॉशिंग! | आज तक आपके दिमाग में जो क्रदा-कक्ठ भरा हों, 
उसे धो डालो | ऐसी दो प्रक्रिया, चलेंगी । इनसे परे जाना आवच्यक है | 
वलुस्थिति ऐसी है कि अगर आप आध्यात्मिक क्षेत्र से इससे परे नहीं जायेंगे, 
वो भातिक क्षेत्र मे कभी जा ही नहीं सकेंगे; क्योंकि यह तो माना ही गया है कि 
भौतिक क्षेत्र में धसका-डराकर करा ही लेना चाहिए, परन्तु आव्यात्तिक क्षेत्र में 
मनुष्य को समझाना चाहिए । लेकिन वहों मी डरा-वमकाकर मनवा लेते है। 
बी जी मनुष्य का चित मुक्त हो सकता है, उस क्षेत्र में भी मनोनियंत्रण 
होता दे, वह्ों से भी मनोनियत्रण का अन्त होना चाहिए अगर यह नहीं होगा, 
ते मनु्य वी खतन्‍्त्रता का नाण होगा | हर भनुप्य की खतन्‍्त्रता के लिए 
यह आवन्यंकर है| यह इस युग का एक “कन्श्ाडिक्शन ( अन्तर्विरोध ) है | 


समसाजचाद का जन्म 


समाजवाद मनुष्य के हृदय को क्यों पक्डता है, वह सोचने की बात हैं। 
समाजवाद का आरम्भ मजदूरों ने नहीं किया | असल में समाजवाद की आव- 
ब्यकृता मजदूरों को थी, लेकिन समाजवाद का उद्गम वहाँसे नहीं हुआ। 
समाजवाद का आरम्म जिन्होंने किया, वे यूटोपिवन', व्येयवादी! थे | उन्होंने 
जो यूटोपिया! लिखा, उसमें अपने आदर्श समाज की तसचोर सामने रखी। 
इनमें से कुछ माक्स से भी ज्यादा व्यावहारिक थे | उनकी मावना प्रत्वक्ष प्रयोग 
में जायी | भावना का जीवन में अनुवर्तन हुआ | असल में वे प्रैक्टिकल 
सोशियालिस्ट! ( व्यावहारिक समाजवादी ) थे। उन्होंने प्रवोग किये । उनसे 
अपना नहीं, दूसरे का दुःख नही देखा गया | वावर से हुमायूँ का हुग्ख नहीं 
देखा जाता, राम से ल्ट्मण का दु,ख नहीं देखा जाता | अब इससे आगे 
दम चलते हे | कृण से सुदामा का दुख नहीं देखा जाठा। विनोबा ने इसे 
क्र्णा) कद्दा हैं । 

समाज में जिन नेतिक भावनाओं से परिवर्तन हुआ है, उन सबके 
मूल में करुणा है । इसलिए समाजवाद की मूल प्रेरणा करुणा है | समाज- 
वाद की किसी मी रचना को परखने की कसौटी यही दै कि सहानुभति और 
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करुणा उसमे कितनी है । मार्क्सवादियों ने करणा और सहानुभूति की जगह 
हेप और मत्सर को रखा । ये उदात्त प्रेरणाएँ. नही हुईं | समाजवाद की जो मूल 
प्रेरणा थी, उस मूल प्रेरणा को हम बदल देते हैं, तो भावनात्मक प्रेरणा की 
जगह विकारात्मक प्रेरणा आ जाती है। यह एक कसौटी है। एक व्यक्ति ने 
लेनिन से सवाल किया कि “आखिर सब लोग तेरे साथ थे, तो अब तुझे 
जबरदस्ती क्यो करनी पड़ रही हे १ तुझे (डिक्टेटरशिप' क्यो चाहिए? ये सारे- 
के-सारे किसान तेरी क्राति में तो शामिल थे, उनके साथ अब जबरदस्ती क्यो 
करनी पड़ती है !” तो उसने कहा कि “मेरी क्राति मे जो शामिल हुए, वे सब 
समाजवादी थोड़े ही थे १ वे अपने खार्थ के लिए झामिल हुए थे |” 
यहाँ समाजवाद का एक और सिद्धान्त आता है--जो दूसरा कन्द्रा- 
डिक्दान! ( अन्तर्विरोध ) है--भूूमिका ( रोल ) और उद्दश्य ( मोखिव्ह ) का | 
गरीब को क्रान्ति चाहिए, इसलिए, उसे क्रान्ति मे प्रधान भूमिका प्रास होदी है। 
उस क्रान्ति में मजदूरों का प्रधान रोल! था। यह फरक हमे अवद्य करना चाहिए 
कि क्रान्ति मे शामिल होनेवाले सभी क्रान्तिकारी नहीं होते | क्रान्ति के प्रवर्तक 
क्रान्तिकारी होते है | गाधी के साथी सब अहिंसक नही थे। प्रेरक अहिसक था | 
अस्पृष्यता-निवारण का आन्दोलन रुछथ्यों ने किया | विधवा-विवाह का आन्दो- 
लन पुरुषों ने शुरू किया | इस तरह समाजवाद का आन्दोलन शुरू किया 
उन लोगों ने, जो खर्य श्रमिक नहीं थे | उसकी मूल प्रेरणा है करुणा और 
सहानुभूति | इस करुणा और सहानुभूति का विकास कितना हुआ, यह कसौटी 
होनी चाहिए.। इसल्ाम का मुख्य लक्षण क्या है ! इसलाम शब्द का अर्थ 
धन्ति! है | लेकिन बन्धुत्व' उसकी विशेषता मानी जाती है! अब इसलाम 
को अगर परखना हो, तो कैसे परखेंगे ! इसीसे कि शाति और बन्धुत्व, इन दो 
गुणो का उसमें कितना विकास हुआ है ! 


करुणा ही एकमात्र कसोंटी 


इसी तरह हम सोचें कि समाजवाद और कम्युनिज्म की कसौटी क्‍या होगी ! 
समानता की परिस्थिति कहों तक आयी, सिर्फ इतना ही इसके लिए. काफी नहीं 
है | देखना यह है कि समानता की भावना, प्रेरणा का विकास कितना हुआ 
है ! विपत्ति मे और युद्ध मे जो एकता होती है, वह सापेक्ष एकता है। वह 
वास्तविक एकता नहीं है | सकट और युद्ध मे एकता होती ही है | कुछ छोगों का 
अनुभव है और एक ऐसी मशहूर मिसाल भी है कि बाढ में मनुष्य और सॉप 
एक ही लट्ठे पर चले जाते है। मनुष्य सॉप को मारना नही चाहता और सॉप 
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उसे काटना नहीं चाहता, क्योकि दोनों का दिल लगा हुआ दे बचने की 
तरफ | सकट और युद्ध की परिस्थितियाँ एकता की परख क्री परिस्थितियोँ नहीं 
हैं | प्रब्न यह है कि जब संकट न हों ओर युद्ध न हो, ऐसे समय एकता की 
भावना का कितना विकास हुआ १ छावनी की साह्डिरियी! ( एकता ) अल्य 
चीज है। एकता छावनी की नहीं हे, वह समुदाय की दे । 
इस एकता की भावना का कितना विकास हुआ है, इसे हम समाजवाद 
की करसोंटी समझते दे | रस और चीन में कम-से-क्म आपस में सहानुभूति का 
विकास होना चाहिए | मुसलमानों मे कम-ते-कम आपस में बन्धुत्त का विकास 
होना चाहिए। पर दोनों जगह द्ोता क्या हें? रूस और चीन में सत्ताधार्रियों 
को अपने साथियों की हत्या करनी पढ़ती है और पाकिस्तान में डिक्टेटरशिप 
की जरूरत पड़ती है| कम्युनिस्टों मे ऊपर-ऊपर से एकता दीखती दैँ। गरीब 
लोगो के मन में यह मावना है कि ये बड़े निर्दय हैं, लेकिन हमारे लिए सब 
कुछ करगे | उनके थ्रति यद्द भावना नहीं है कि वे करुणावान्‌ दैं | 
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समाज मे आज तक जितनी क्रान्तिकारी चेंष्टाएँ हुईं, उनके पीछे मानवीय 
ओर नैतिक प्रेरणाएँ थीं | यह हमारे लिए बहुत बडा आश्या का विपय है। 
गुलामी की प्रथा के निर्मूल्न की ग्रेरणा छे छीजिये। इसका निर्मूलन करने 
की आवाज उन्होंने उठाबी, जो स्वर्य ग्र॒ुलाम नहीं थे । विलियम पेन, जेनि 
फॉक्स, लिंकन गेरिसन, विल्वरफोर्स ऐसे जितने लोग थे, वें खुद गशुल्मम 
नहीं थे | सबके चिर्तो को दहल्य देनेवाली किताव भी जिस छी ने लिखी, वह 
भी गुल्म नहीं थी--टैरिवट स्टो | इस स्त्री ने जो किताब लिखी, बह करुणा 
से ल्खी | इस दासु-प्रथा के बिझद्ध जिन लोगों ने आन्दोलन किया, वे स्वयं 
दास नहीं थे। हमें यह आशंका मन से निकाल देनी चाहिए कि जहों स्वार्थ 
नहीं ८, वहों क्रान्ति की प्रेरणा नहीं हैं। आज तक जितने भी क्रान्तियों के 
आन्दोलन चले, उनके पीछे जो लोग थे, वे कदणावान्‌ थे | मानवीय सहानुभूति 
की प्रेणा उनके सन में थी। उनके साथ ऐसे भी कुछ लोग थे, जो ऋान्ति 
में अपना ल्वार्थ देखते थे | 

माओ के साथ बहुत से ऐसे भी सिपाही ये, जो क्रान्ति मे अपना स्वार्थ 
देखते थे। लेक्नि पेट के लिए जो सिपाही बने थे, वे च्याय के सिपाही थे । 
च्वाग का राज़ गया और माओ के हाथ आया। दोनों के हाथ में हथियार 
है | लेकिन फर्क क्या दै ! माओ के सिपाही समझते है कि हमारा स्वार्थ क्राति 


क्रान्तियों के पीछे नैतिक भूसिका १९ 


के साथ जुडा हुआ है। च्याग के सिपाही समझते है कि हमारा स्वार्थ च्याग 
के साथ नही है। परिणाम मे च्याग के सिपाहियों ने अमेरिका के हथियार 
माओ के सिपाहियो के हाथ बेच दिये। अन्त मे अमेरिका के सिपाहियो की 
गर्दन उन्हींके हथियार से काटी गयी। कोरिया मे माओ की सेना अमेरिका 
के हथियारों से ल्डी | 


२६-१- ६० 
प्रातः 
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अब हम इस टुग के अन्तर्विरोधा पर विचार बरेगे | है 

कन्ट्राडिक्शन ( इंद्र ) और कॉन्फ्लिक्ट ( संघर्ष ); इसमें दो व्चार ई | 
एक विचार यह है कि इन्द्र एक बल्य है। इन्द्र अपने में जीवन का विरोधी 
है। जीवन में इन्द्र विनाणकारी है। नम्नता के सिलसिले में उन्होंने एक वात 
और ऋहदी थी। नम्न मनुष्य ऊउब समत्या का मुकाबला करता है, तो छुछ 
दिचक के साथ करता है । नम्नता में छुनौती नहीं होती | जैसा आज हम मानते 
दूं कि कहीं दंगा हो गया. तो वह इमारी अहिसा के लिए चुनौती है । चीन का 
अतिक्रमण हुआ, तो इम कहते है, यद्ट अद्दिसा के लए छुनोती है । दुनिया मे 
कोई मी समत्या लड़ हो ऊाठी है, तो कहते ह कि हमारे लिए छुनोती है | हर 
समस्या चुनौती है । यह तो दंड-जैठक्क की कसरत करना ही हो यवा ! सारे 
लीवन का समरागण दन जाता है | 


विभिन्न इष्टिकोण 

लॉसफेलो ने साम ऑफ लाइफ! में कह्य हैं कि ससार विद्याल समर-भूमि दे 
ओर जीवन एक छाव्नी है; इसमें भेड-बकरी मत बनो, वीर पुदप वनों! 
लीवन की ठरफ उँखने का यह एक तरीका हुआ । इसे हम वीर पुरुष का 
तरीका, वोडा का तरीका कहते हैं | सारा जीवन उसके लिए. एक समर-मूमि 
है। बच्चे के लिए वह क्रीढ़ान्यूमि हैं, क्रीड़ायण दै। श्रीमद्मागवत में 
भगवान्‌ कृष्ण क्री वाब्लीत्यओं का वर्णन दे। सोकुछ नोपाल-कृण्ण की 
क्रीदधा-भूमि है। वीर पुन्म के छिए. यह भूमि समर-बूमि, वाल-बत्तिवाले 
मनुष्य के लिए हकीढ़ा-भृमि और धार्मिक मनुष्य के लिए वच्च-ममि हो जाटी 
है । इसे इद कइते द। बद्द इमार्र भक्ति को और मन को परिमित कर देता है, 
उसकी इठ वॉघ देता है | एक ने ऋद्या यह सारा विच्च मेरे लिए उमर-भृमि हं, 
दूसरे ने कह्ा जज-नूमि या लीला-भूमि है और तीसरे ने कहा बच्च-मृमि है । 
थे विभिन्न दृष्कोण है | जीवन से इमने अपनी-अपनी इत्ियों के अनुत्प बहुत 
से प्रवेश-द्वार बना लि दे | बह नही होना चाहिए | इम अपनी दृत्ति, अपनी 
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भूमिका से संसार को सीमित न करे | हमारी अपनी जो मनोदृत्ति, भूमिका 
या आकाक्षा है, उससे दुनिया को हमे सीमित नहीं करना चाहिए। 

हम किसी विचार, मनोद्त्ति या दृष्टिकोण को लेकर एकत्र हो जाते हैं। 
इससे एक पन्थ, एक पश्ष बन जाता है। एकत्र होने के जो आधार होते है, वे 
अपनी भूमिका को लेकर होते है| इससे प्रभुत्ववाद आ जाता है। इसके दो 
रूप है। एक चीज आध्यात्मिक रहती दे, दूसरी चीज भौतिक । भौतिकता का 
प्रतिनिधि है सिकंदर | सिकंदर ने कहा; सारी दुनिया मेरे पेट मे होगी। में 
दुनिया के साथ एकरूप हो जाऊँगा। लेकिन इस तरह एकरूप होऊँगा कि 
सारी दुनिया मेरे पेट मे हो। शेर ने कदह्य कि भेड और में एक हूँ। भेड 
कहों हे ? वह मेरे पेट मे है | अब मुझसे और भेड मे कोई फर्क नही रहा | 
इसे हम 'साम्राज्यवाद” कहते है | कोई आठमी सारी दुनिया को एक बनाना 

चाहता है | लेकिन उसका एकत्व ऐसा है कि मैं ही रहँँगा और म॒ुझमे ही सारी 
दुनिया रहेगी । 


प्रकाया-प्रवेश ॥॒ 

दूसरा आध्यात्मिक मानस है | वह कहता है, में परकाया-प्रवेश करूँगा। 
आध्यात्मिकता मे परकाया-प्रवेश को ऑकटल्ट पॉवर” या अतीन्द्रिय शाक्ति 
कहते है | एनी वेसेट के बारे से कहते हैं कि वे रात को अपने शरीर को छोडकर 
महात्माओ से मिलने चली जाती थीं | वे जाती थी या नहीं, मुझे माढ्स नहीं | 
अहमदाबाद में एक सजन कहते थे कि हम परलोक के व्यक्ति से मिल सकते 
है | इंदौर में भी एक सजन थे | वे और बंगाल के “अमृत वाजार पत्रिका? के 
संस्थापक शिशिरकुमार घोष कहते थे कि हम परलछोक के लोगों के साथ सम्बन्ध 
स्थापित कर सकते हैँ। “स्पिरिच्युआलिज्म!' का एक अर्थ है--म्तात्माओं से 
सम्बन्ध स्थापित करने की विद्या | इस विषय की एक पत्रिका निकलती थी। 
उसमे मृतात्माओं से सम्बन्ध स्थापित करने के बारे मे ही सारा विवेचन 
रहता था। रामदास गौड कहते थे कि पेड के हर पत्ते पर मूत ही भूत 
दिखाई देता है। 

एक मित्र सुझे बार-बार कहते थे कि “एक साधु पास बैठते ही यह जान 
लेता है कि तुम्हारे मन में कया चल रहा है। तुम उसके पास चलो।” मेने 
कहा : “तब तो में नही चढूँगा | अगर उनके पास बैठने से मेरे मन मे जो 
चलता है, वह बदल जाता है तो ठीक है; नही तो फिर मुग्किक होगी, क्योंकि 
उनके सामने बैठकर कहीं में उन्हें मन मे गालियाँ देने लग, तो वे समझ 


श्र अहिंसक ऋलन्ति की पक्रिया 


<> जाकर 3२ 
जायेंगे ठव ?” लेकिन अनुमव ऐसा हुआ कि जब में ऐसी जगह जाकर बैठा, 
तो भगवान्‌ की कृपा से इस वात का उन्हें पता नहीं चल्य कि मेरे मन में क्या 
चलता था | 


पुम्हारे दिल में क्या चल रहा है, इसे में जाने---वह जो शक्ति है, इसे 
पपरकाया-प्रवेग-गक्ति कहते हैं | यह छक्ति मिल जाने पर इस वक्त अमेरिका 
में बैठकर आइसनहावर क्या सोच रह हैं, मास्को में बैठकर क्रुब्चेव क्या सोच 
रहा है, यह जान लेने के लिए. फिर किसी जाउस की जरूरत नहीं रह जायगी | 
ये बाते मनुष्व के स्वत्व को विचलित कर देती दे । यह आध्यात्मिक प्रभुखवाद 
है। सिकंदर, कैसर, हिव्ल्र या इंग्लेण्ड के साम्राज्यवाद वी तरह यह भी एक 
आध्यात्मिक, एकच्छत्र साम्राज्ववाद है, ढिसे ओऑकल्ट पॉवर कहते हैँ | इसलिए 
कुछ लोगो ने इस झुग का नाम रखा दै “अपॉर्केलिप्टिसिज्म! का घुग। “अपॉ- 
केंलिप्टिसिज्म'ं का अर्थ है इल्हाम | इल्हाम थाने हृढय में ईब्बर की प्रेरणा 
होना | अति-मानवीय प्रेरणा को 'इल्हाम' या 'रिव्हिल्शन' कहते हैं । तो, यह 
'रिव्हिल्शिन! का थुग है। भातिक “रिव्हिल्यन! का नाम हमने “विज्ञान रखा 
है और आध्यात्मिक “रिव्हल्शेन! को हम “चमत्कार कहते हैं। हैं दोनो 
चमत्कार ही | दोनों जगह आविप्कार हैं ओर ऐसे आविप्कार, जो अब मनुग्य 
की बुद्धि से परे है। 

अभी तक अध्यात्म साधारण मनुष्य की बुद्धि से परे ओर विज्ञान यत्वक्ष 
ओर इड्रियगम्ब साना जाता था। लेकिन एट्म १ क्‍या कोई कह सकता है 
कि वह अगु देख सकता है ? अगर अणु ठिखाई दे, तो वह अणु नही रद्द 
लायगा | एट्म में मास (पढार्य ) और एज़र्जी ( ऊर्जा ) ढोनों है | ठेकिन 
ऊर्जा दिखाई दी किसीको ! सारे विज्ञान का जो गणित है, वह अब अन्त से 
जाकर आनुमानिक पदार्थों पर विब्चास रखता है। यह वेन्ञानिक इल्ह्ाम, पहले 
जैसे अध्यात्म ऋषियों तक ही सीमित था, वेसे यह विज्ञानियों तक ही सीमित 
है। इसका नतीजा यह होगा कि जहाँ वत्रशात्र बढ़ जायगा, वहाँ विशेषजों 
का सहकार होगा, सामान्य लोगों का नहीं | मान छीजिये कि आपने मुझे किसी 
सन्त के पास विठा ठिया। आप पूछते है कि “कैसा दिखता हैं ?” मे कहेँगा 
कि “मैने पागछखाने मे ऐसा दी एक मनुष्य देखा है। उसमें और इसमे कोई 
फर्क नदी दीखता मुझे ।? तो आप कहेगे कि सन्त को पहचानने के दिए सन्त 
चाहिए। आध्यात्मिक क्षेत्र मे जैसे एक पहुँचा पुरुष दूसरे पहुँचे पुरुष को 


पहचानता दे, वैसे ही इस विज्ञान मे आगे चलकर पहुँचे हुए वेनानिकों का 
सइयोग होगा | 
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इलहाम का युग 
आज का युग इलहाम का है। विज्ञान का परिणाम सर्वसुल्म है, उसके 
आविष्कार सब्सुल्म नही हैं। यह अन्तर्विरोध है। विज्ञान कोई सर्वसुलम 
वस्तु नही है, लेकिन भ्रम यह है कि विज्ञान सर्वसुलम है। विज्ञान के परिणाम 
सर्वसुल्म है, सो भी एक हट तक | हवाई जहाज चलाना सर्वसुल्म नहीं है । 
हवाई जहाज में बैठना सर्वसुलम है। मोटर और ट्रेन चलाना सर्वंसुरूम नहीं 
है, ट्रेन और मोटर मे बैठना सर्वसुहूम है। लेकिन हाथी, घोडे या ऊेँय को 
चलाना भी सर्वसुलूम है। यहाँ अन्तर आ गया । जीवन के साथ प्रत्यक्ष सम्पर्क 
नहीं है। विज्ञान ने भोग सर्वसुलम कर दिये, लेकिन उसने व्यक्ति के लिए. 
जीवन मे प्रत्यक्ष सक्रिय भाग लेना पहले की अपेक्षा आज अधिक सुब्किल कर 
दिया है। अब आप दर्शक और उपसमोक्ता हैं, जीवन के विधाता नही | जीवन 
में आपकी सक्रिय भूमिका नहीं होती । यह विज्ञान के युग का अन्तर्विरोध है । 
दर्शक किसे कहते हैं ? वह, जो दूसरे की मार्फत उपभोग करता है| हमारे 
सब गात्र शिथिल हो गये है, हमारी भोगशक्ति क्षीण हो गयी है, लेकिन हम 
नाच रहे हैं। "क्यो !” “बेटे की शादी है।” “तो फिर तुम क्यो नाच रहे 
हो १? इसलिए कि बाप वेटे के जरिये उपभोग करता है। जेसे ब्राह्मण द्वारा 
यज्ञ होता है, वैसे ही हम दूसरों के द्वारा उपभोग करते हैं । रेडियो सन रहे है । 
जसू पटेल ने सेच्युरी बना दी, तो नाच उठे। क्यो १ क्योकि उसके जरिये हम 
उपभोग कर रहे है । यह है दूसरे की मार्फत उपभोग-- लाइफ एट सेकेड हैंड 


तीन भूमिकाएँ 

तो, तीन भूमिकाएँ हुई--निर्माता, उपभोक्ता और केवल दर्शक । वैसे तो 
भगवद्गीता मे आत्मा के लिए शब्द आया है--उपद्रष्टा-अनुमन्ता | उपद्रष्ट 
याने जो तमाशा देखता है, छेकिन वह सिर्फ तमाशा ही नहीं देखता। वह 
उसके साथ-साथ अनुमन्ता भी है। उसका दिल भी जाता है। हजारे ने एक 
अच्छा सिक्‍सर मार दिया, तो यह क्यों खुश हो रहा है ! उसके साथ इसका 
दिल जाता है| प्रश्न है कि इन भूमिकाओं मे से मुख्य भूमिका कौन-सी होनी 
चाहिए ? पहली भूमिका निर्माता की होनी चाहिए.,, दूसरी उपभोक्ता की और 
तीसरी दशेक की | इसमें से निर्माता की भूमिका दिन-दिन परिमित होती जा 
रही है। इसलिए हमने यह कहा कि आज के युग मे यह अन्तर्विरोध है । 

दूसरा कहता है कि यह “ज्यूक-बॉक्स” का युग है । बाजीगर से पूछो कि 
उसके पिटारे में क्या है ? तो वह कहता है कि इसमे दुनियाभर की चीजे हैं | 


२४ अहिंसक ऋन्ति की अक्रिया 


धआम भी है इसमे ?? पूछो तो वह कहेगा आम ही क्यो, इसमे से में आम का 
पेड़ भी निकाल दे सकता हैँ। वह मानमती के पिटारे का शुग हैं। विज्ञान 
किस वक्त क्या चीज निकालकर ठेगा, यह कोई बता नहीं सकता | आविष्कार 
का इल्हाम होता है और यहाँ विभान आपके लिए एक बाजीगर की तरह कई 
तरह की चीजे रखता है । अब इल्हाम और “जादू की पियरी' में से अन्तर्विरोंध 
पैठा होता है | ज्यूक बॉक्स” क्या है? उसका थर्म क्या है? आप जो चीज 
चाहते €, वह आपको बगैर मेहनत के मिल जायगी। “्यूक बॉक्स” इसके 
सिवा क्या करता है ? आपने कहा कि हमारा वेटा मर गया है, उसकी आवाज 
सुना ठो | वह उसकी आवाज मुना देता है। आप खुद हो जाते हैं। आपकी 
अगूटी गुम हो गयी । वाजीगर से पूछा, “बताओ, वह कहाँ है ?? बह कहता 
है, अमुक-अमुक आदमी के मकान में है। अब आपको कोई मेहनत नहीं 
करनी पड़ेगी । यह हुआ ज्यूक बॉक्स | आविग्कार आईन्स्टाईन का है, केकिन 
उसके ठेकेदार ह आदसनहावर और क्रूब्चेच । इनके पास आणविक गख््र हैं | 
आविष्कार आईन्स्टाईन ने किया, छेकिन आइसनहावर और क्रुब्चेव जेसे छोग 
उसका पियरा छीन लेते ह। पण्चिम मे विज्ञान की प्रगति हुई है, लेकिन 
पश्चिम का मनुण्य वैज्ञानिक नहीं है | 


यन्त्र के लिए अविक बुद्धि आवच्यक 

पहले इम देख चुके हे कि मजदूर छेनिन की क्रान्ति में झ्ामिल हुए, छेकिन 
मजदूर समाजवादी नहीं वने | यन्त्र का गुण है कि बन्त्र के संचालन के लिए 
अधिक बुद्धि की आबच्यकता होतठी है । बैलगाड़ी चल्यनेवाडे से मोटर चल्ाने- 
वाले मे ज्यादा अकू चाहिए | इसीलिए बैल्गाडी में आप बैठते हैं, तो गाडी- 
वाले से कहते है : “ए गाड़ीवाछे, गाडी अच्छी तरह चला |? बस मे बैठते 
तो कहते है : “ट्राइवर साहब !”? यह ड्राइवर साहब” कहाँ से आ गया £ 
इसका कारण यह है कि वेल्गाडी आप भी चल्म सकते है। बैलगाड़ी चत्यने- 
वाल्य नाराज होकर उतर जाय, तो भी गाडी ठप नहीं हो जाती, आप उसे 
चला सकते द | लेकिन वह वस ड्राइवर उतर लाय, तो वह वस आपके वस 
को नहीं | समाजवाठी कहता है, विज्ञान-सुग सास्कृतिक प्रगति में है | वो चौर्जों 
को अल्ग-अल्ग समझ लेना चाहिए] उपभोग के साधन बहुत हो यये 
इसलिए ग्रगति हुई, बट क्ददना अछ्ग चीज है 

भोग की बहुत-सी चीजे मिल गयी है, इससे क्या समाज की उन्नति हुई ! 
उसका दावा बह है कि यन्त्र चलने के लिए मनुप्य की बौद्धिक भूमिका उन्नत 


अन्तविरोध के चार प्रकार रण 


चाहिए | मेकेनिस्ट की तो वात ही क्या, शोफर या ड्राइवर होने के लिए भी 
बवैलगाडीवाले से ज्यादा ज्ञान रखना पडता है | गाड़ीवान, पील्वान, साईस ओर 
सॉडणीसवार इन सबमे विशेष निपुणता है, लेकिन यन्त्र में जो विशेष निपुणता 
है, उसमे बुद्धि की अधिक आवश्यकता है | 

अब अमन्तर्विरोध कहाँ आता है ! यन्त्र जितना अधिक कुशल होगा, उसके 
निर्माता मे उतनी ही अधिक बुद्धि की आवश्यकता होगी | इसलिए यन्त्र आगे 
चलकर विशेपशों तक ही सीमित हो जायगा। आटोमेशन ( स्वत/चालन ) अल्ग 
चीज है। मनुष्य जिस यन्त्र को चलाता है, वह जितना कुशल और सक्षम होता 
जायगा, उतनी दुनिया मे टेक्नक्रेसी ( यत्रविदों की सत्ता ) आयेगी | केवल 
व्यवस्थाबाद नहीं है, यहाँ यह “यात्रिको का राज्य” है। 


शोध ओर निर्माण 


वैज्ञानिक को इलहाम होता है। इलहाम दो तरह के है--डिस्कव्हरी' 
( शोध ) ओर इन्ल्हेन्शन! ( निर्माण )। चन्द्र मे और सूर्य मे कितना अन्तर 
है! गणित करके आपने वतला दिया। अन्तर को आपने बनाया तो 
नहीं, उसे आपने खोजा । साष्टि के नियमों का शोध किया | एटम, ईथर, सास, 
एनर्जी का शोध किया, इसलिए, ये सब “डिस्कव्हरी' है, स्पुतनिक 'इन्ब्हेन्शना 
है| चन्द्रमा तक पहुँचने के लिए आपने एक साधन बनाया, वह 'इन्ब्हेन्शन! 
( निर्माण ) है | यह “इन्व्हेन्शन' आप किन उपकरणों से करेंगे ! उन उप- 
करणो से जो अधिक स॒क्ष्म होते चले जायेगे। उपकरण जितने सूक्ष्म होगे, 
उतने ही वे कम सुल्म होगे। इसलिए वहाँ चलकर टेक्नॉक्रिंट ( यंत्रकोविद ) 
की सत्ता आ जायगी | 


निर्मोण ओर उपभोग 


आध्यात्मिक क्षेत्र मे अतीन्द्रिय शक्ति की सत्ता आयी और यहाँ टेक्नॉक्रेंट 
की सत्ता | इस युग से ज्यूक बॉक्स” एक अन्तर्विरोध है| यह उपभोग की 
चीज बिखेर देता है, लेकिन चीजे बनाने की शक्ति या कौशल वह नही बॉय्ता | 
मान ले कि आप साक्षीविनायक गली में अपने छोटे भाई को लेकर गये | वहाँ 
वह देखता है कि हर दूकान मे खिलोने ही खिलौने है। तो वह कहता है कि 
साक्षीविनायक गली जैसी गली दुनिया में और कही नहीं है। इस गली मे 
खिलौने मिल सकते हैं, लेकिन खिलोने बनाने की युक्ति नही मिल सकती | 
इस तरह से निर्माण की शक्ति क्षीण होती चली जाती है और उपभोग की 
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मुविधा बढती चली जाती है| कम्युनिस्ट या अमेरिका का आदमी यह कहता 
है कि सात्कृतिक विकास हुआ है. क्योकि बन्त्र के संचालन के लिए ज्यादा 
अक्ल की आवश्यकता टै| यन्त्र के सचालन के लिए ज्यादा अक्छ की आवब- 
व्यकता है, यह हम जानते दे, लेकिन क्या उस बन्त्र को ज्यादा आदमी 
चलायेंगे ? तो जवाब मिलता है कि नहीं, उसे कम-से-कम आदमी चलायेगे। तो 
फिर इससे फायदा ? वीणा या तानएरे को छे छीजिये। इसका तार छेडने के 
लिए उँगली में कोमलता चाहिए। तार को मुक्का मारने से क्या मधुर ध्वनि 
निकलेगी ! नहीं। इसलिए वीणा या तानपूरा सर्वसुल्म नहीं हो सकते | 
तो एक तरफ भोग्व वस्तुओं की विषुरुता है और दूसरी तरफ व्यक्ति के 
लिए उन छीजों के निर्माण के अवसर कम होते जाते है | इसमे से सास्कृतिक 
विकास नहीं हो सकता | 
यागी ओर वेजानिक 
आज इम झब्द की गति से यात्रा करते है। पहले जिस गति से शब्द 
मुनते थे, उस गति से अब यात्रा करते हैं | प्रकाश की गति से हम एक-दूसरे 
से सबंध स्थापित करते है | आइसनहावर वार्जिंगटन में बैठकर क्या कर रहा 
है, यह देखा जा सकता हैं | इससे अधिक पहले का योगी क्‍या करता था ! 
कोई १५-२० वर्ष पहले हमारे मित्र हमे एक मद्गात्मा के पास ले गये। मित्र ने 
कहा . “बह पहुँचा हुआ आदमी है | यहाँ वैठकर वह बतत्य सकता है कि 
अमेरिका में क्या हो रहा है ।? मैने कहा : “कुछ दिनों के वाद में भी बतत्य 
देगा | फिर इस आदमी की कोई आचच्यकता नहीं रह जायगी | इन्हें टेलि- 
व्दिजन के डाइरेक्टर बना दीजिये, इन्दे साधु वने रहने की आवच्यक्ता नहीं ।” 
इठ्रियो की बक्ति अतीन्द्रिय गक्ति के बहुत नजदीक पहुँच रही ड्टै | विनोबा 
कद्दता है कि ब्रह्मजान के बिना अब कोई चारा नहीं है | कृष्णमूर्ति ने कल कद्दा 
कि अब इससे परे जाने की जरूरत है | इसका कारण क्या है ? इसका कारण 
यह हैं कि पहले योगियों की पहुँच मे जो वर्ठ थी, वह आज मुल्म हो रही है, 
मनुग्य वहाँ तक पहुँच गया £ | 
अमिक्रम, स्वयंप्रेरणा और स्वतंत्र प्रवृत्ति 
फिर अन्त्विगेध कड्टोँ है ? वोगी की सामर्थ्थ स्वाचत्त थी और हमारी 
परायत्त | हमें यह (सिच्द! ( पग्प्रेरित ) बना ठेता है। योगी उसे स्व॒तन्त्र 
न्प से प्रात करता हैं और इसे वह परिस्विति-प्रात है । इसलिए इसमे अमिक्रम 
न खाता, स्ववंग्णा और ख़्तत्र प्रवृत्ति भी नहों रहती। 'टन्स्पिरिेशन, 
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“इनीशिएटिव्ह! ओर “ओरिजिनेलिटी' ये तीनों चीजे इससे निकल जाती हैं। 
तीनो मनुष्य के व्यक्तित्व के उपादान है। जैसे घडे का उपादान मिट्टी है, 
कुर्ते का उपादन कपास है, शाल का उपादान ऊन है, वेसे ही ये तीनो चीजे 
मनुष्य के व्यक्तित्व के उपादान है| मनुष्य से स्फूर्ति, स्वय-ग्रेरणा और मौल्किता 
होनी ही चाहिए | इनके न होने से उसके जीवन से उत्कटता निकल जाती है | 

लुई फि्शर ने गाधीजी की जीवनी ल्खी। उसमे एक प्रसग है। लुई 
फिशर ने महादेवभाई से सवाल किया कि “यह गाधी मुठ्ठीमर हडिडयों का 
आदमी दुनियामर का इतना काम कर सकता है, इसका क्या कारण है ! इसे 
रक्तचाप भी है, फिर भी जीता है ओर काम करता है, इसका कारण क्या है १” 
महादेवभाई ने जवाब दिया कि इनमे 'पैशन! ( उत्कटता ) है। प्रेम के साथ 
पपैशन! चाहिए | मनुप्य अत्यन्त अलग-अलग द्रव्यो का बना हुआ नही होता । 
उत्कटता और प्रेम दो अलग चीजे नही है। वे है एक ही। प्रेम के साथ 
उत्कटता जितनी अधिक होगी, पुरुषार्थ उतना ही अधिक होगा | पेशन मे 
कॉम! उपसर्ग जोड ठे, तो कॉम्पैणशन ( करुणा ) हो जाता है। “कॉम! का अर्थ 
है सह | मेरा अकेला 'पैजगन! दूसरे के साथ जब मिल जाता है, तो उसे 
'कॉम्पैणनः--करुणा कहते है। सहयोग के लिए “कॉम्पैशन! की जरूरत 
होती है । 


यंत्रशास्त्रीय अन्तर्विरोध 


आज दूसरे के साथ सम्बन्ध स्थापित करने के साधन इतने हो गये है 
कि आप प्रकाश की गति से संबंध स्थापित कर सकते है। लेकिन अगर 
उत्केटता नही होगी, तो सहयोग केसे होगा ? दो आदमियो को पडोस मे 
लाकर बैठा दिया, तो क्या इतने से दोनो का सम्पर्क हो जायगा ? वाशिगटन 
दिल्‍ली के बहुत नजदीक आ गया, तो क्या आइसनहावर के साथ सम्बन्ध 
स्थापित हो गया १ सम्भव है, पास-पास बैठे लोग एक-दूसरे का जवाब भी न 
दे। परस्पर विमुखता हो, तो इन साधनों का कोई उपयोग नही है। उसकी 
जगह प्राडमुखता आनी चाहिए | प्राड्मुख याने मुखातिव | जब आदमी एक- 
दसरे की तरफ मुंह करके बैठते हैं, तब उसे प्राडमुखता कहते है। और जब 
पीठ फेर लेते है, तो उसे पराडमुखता कहते है। आवागमन के और सम्बन्ध 
स्थापित करने के साधन उपलब्ध कर देना प्राडमुखता नहीं है | यहाँ अन्तर्विरोष 
आ गया | इसे समझने की जरूरत है | दिल्ली से पेकिग जितनी दूर है, उससे 
वाशिंगटन कहीं ज्यादा दूर है | दिल्‍ली का वाशिंगटन के साथ सम्पक हो जाता 


5] [जो 4 [पे 
श्द अहिसक व्यान्ति की प्रक्रिया 


, मास्छो के साथ द्वा जाता है, लेकिन त्रिवेंद्रसम के साथ, जहाँ पर शॉकरन्‌ 
नंदृद्वीयाद है. सम्पर्क नहीं हो पाता ! इसका कारण क्या हैं कि वे दोनों सुख्यतितर 
नहीं ह। उन्होंने एक-दसरे की तरफ से मंद फेर लिया है। इन्सान जब एक 
दूसरे की तरम से मंद मोइकर वेठे हों, तो वह बंत्रत्मार्चीय अन्तर्विरोध हो 
जाता है | 
सक्षिग्रत्यक्ष 

का नाम दिया है स्पेस ( आकाश ) और क्रामन मैन ( सर्व- 
का युग | लेयों का मतत्य हैं---आकाझ, केवल न्वाली जगढ़ | 
बीच की जो खाल्यी जगह है, उसीकों आकादझया कहते हैं । 
का अनुसव है, छेकिन दर्शन नहीं है। इसके लिए पुराने झान्ओं में 
एक सुन्दर बब्द है---खाकिप्रत्वक्ष! | इन्द्रिवगोचर नहीं है, पर वो जंगुलियों के 
बीच के आकाझ का हम अनुमव करने हे। हूँ, ऐसा मनुष्य कहता दे। 
पर भिद्ठ', यद उसने जाना केसे ? हे! इसे समझाने के लिए क्सीकी 
जरहरत नहीं ह। ऐसा जो ज्ञान है. उसे साक्षिपल्लक्ष कहते है| ढ़सरे के साथ 
एकता का यत्यव कोड सिद्धान्त नहीं हे । लेकिन उसे जब आप झब्ठवद्ध करके 
उसका एक तन्च दनान॑ है. तव बह सिद्धान्त बन जाता है | 


भ आकार से कहता हूँ कि रात को मारपीट हो गयी | बह कहता दै, 
नुझे तो छुछ पठा नहीं 6 ] “उस वक्त तम क्या कर रहे ये ?? “प्ठम वक्त तो 
मंसो रहा था। “बसे सो रहे थे १? “प्ेवबर सो रहा था |! “तुम्हे केसे 
पता चला कि तुम बखबर सो रहे थे १” #ट क्लोरोफार्म से बेहोश हो गाया 
था] 2६ कंसे पता चला 9932 ६5% सुन्व वर से सो रहा था मे क्छ पता नहीं 
था +? यदह्ट जिसने जाना, बद् साक्षीः है. ऐसा वेदान्ती कहता है । अगर उस 
त्रक् छान न होता, तो बाद में स्मरण मी नहीं रह सकता। जब में पैदा 
था. वद अनुमान है। इसका ज्ञान किसीको नहीं है। दूसरे को हमने 
उठा होते छुए देखा, वह ग्त्यक्ष ज्ञान है| छेकिन वेहोशी और निठा का 
जान ऐसा नह्दींदे। में होश में नहीं था, यह भी वह जानता है ओर मे 
गहय चांद से छा उद्दा था, यह मी वह जानता है। इसके ल्ए अनुमान की 
लावसब्यक्ता नह है। बह चाश्षिप्रत्यक्षो छवत्यता है । 
आकाइन-्यग 
इस युग छो आज्ञझ-युग? 


द् भी कहते हे। आकाद्य-बुग क्यो £ स्थवत्न्चर 
जमान पर चन्नवाले 


दम मेंदा ही हुए, वाद में एक युग आया, जब हम 


अन्तविरोध के चार प्रकार २९ 


स्थल्चर ओर जलूचर दोनो वने | नाव चलने लगी, जहाज चलने लगा । तैरने 
की वात, नही कर रहा हूँ, वह मनुष्य की व्यक्तिगत कला है | हम टेक्नोंलॉजी-- 
यत्र-विज्ञान--के झुग मे जा रहे है। उस युग मे क्‍या था? जिसका बेड़ा, 
समुद्र-सेना सबसे कुशल हो, वह राष्ट्र सबसे प्रभावशाली समझा जाता था | 
अग्रेजों के इतिहास में नेस्सन का नाम प्रसिद्ध है | क्‍यों ! इसलिए कि स्पेन की 
दुर्जय मानी जानेवाली नों सेना को इसने हरा दिया । ब्रियानिया सबसे बडा 
राज्य क्यो है ! इसलिए कि समुद्र की लहरो पर ब्रियटनिया की सत्ता है, इसीलिए 
वह प्रभावशाली राष्ट्र है। अब मनुप्य नभचर हो गया । इसलिए इस युग को 
आकाश-युग कहते है। अब तो स्पुतनिक मगल तक जाने छूगा। पहले 
अस्सी दिन मे दुनिया का चक्कर लगाते थे, आज आठ घटे में दुनिया का 
चक्कर लगा सकते है। याने आज दुनिया गेद से भी छोटी हो गयी है | 
वैज्ञानिकों के लिए यह प्रृथ्वी गेठ से बहुत बडी नहीं रह गयी है। लेक्नि 
वाशिंगटन और मास्को मे जो अन्तर था, वह बढ गया है, कम नही हुआ | 
आगे चलकर वाशिंगटन और मास्को का अन्तर कम हो जायगा, लेकिन पूर्वीय 
बलिन ओर पश्चिम वर्ल्नि का जो अन्तर है, वह नहीं मिटेगा | आकाश पर 
कब्जा तो कर लिया, लेकिन धरती से पॉँव उखड़ गये। यह अन्तविरोध हुआ | 
इसलिए इस युग का नाम है नुकीले इन्द्र या अन्तर्विरोध का युग | इन्द्र इस 
युग मे आकर एक सिरे पर, एक परिसीमा पर पहुँच गया है, एक बिन्दु मे 
केन्द्रित हो गया है। यहाँ हम इन्द् की नोक पर आ गये है। 
मूलभूत अन्तर्विरोध 
हम मूलभूत अन्तर्विरोधो पर विचार कर रहे है। हमारे जीवन में कुछ 
मूलभूत अन्तर्विरोध आ गये हैं, जिनका जवाब हम खोजते हैं | लेकिन जवाब 
खोजते है “ओरैकल' से, 'क्विञ्! की तरह | 'क्विञ्! का मतलब है अकस्मात्‌ 
किसीसे सवाल पूछ लेना, और वह गड़बडा जाय, तो आप कहे कि मैंने उसे 
(क्विझ्! कर दिया । बगैर पूर्वसूचना के आप जिससे सवाल पूछते है और 
उसका उत्तर वह दे सकता है, तो उसे 'क्विज्ञ/ उत्तर कहते हैं। 
एक विद्यार्थी साधु के पास जाकर अकस्मात्‌ पूछता है, क्‍या मै परीक्षा में 
पास हो जाऊँगा १ साधु जवाब देता है: “जा बेटा, तू पास हो जायगा |” 
पुराने औस में डेल्फी भे एक मठिर था, जहाँ छोग जाकर पूछते थे कि हमारा 
वेणा बीमार है, तो वह अच्छा होगा या नहीं ? जिसे शंका होती थी, वह 
डेल्फी के ओरैकल के पास जाता था । आज की दुनिया क्या मानती है ? या 


० अहिंसक कऋान्ति की पअक्रिया 


ल्‍्ए 


वे इलेक्ट्रिक ठेन ( यात्रिक मस्तिःक ) जवाब ठेगा वा डिक्टेटर । हिसाव-किताव, 
गणित जैसे जितने दूसरे सवाल है, उन सबका जवाब इलेक्ट्रिक ब्रेन (,वान्विक 
मस्तिष्क ) ठेगा | जीवन की समस्याओं का जवाब डिक्टेटर देगा ! इस तरह 
मनु्य अपनी मतुग्यता से त्यागपत्र ने रहा है । 


चार प्रकार के अन्तर्विरोध 


एक तरफ आपने कद्ा कि यन्त्रीकरण जितना होगा, उतना दी मनुस्व 
की बुद्धि का विकास छोगा | दूसरी ओर बन्त्रीकरण जितना बढ़ रह्म है, 
उतना ही बुद्धि का कार्य कम हो रहा है। ऐसा अन्तविरोध खडा होता 
है| आज का घुग इल्दाम का थुग है। हृठ्य में अन्तःप्रेरणा, विव्य प्रेरणा 
होती टै और कुछ निर्माण होता है। इस प्रकार का इल्हांम आईन्स्टइन 
का ओर वेत्ानिकों का होता हैं। धुराने जमाने -मे आध्यात्मिक क्षेत्र में 
जिस प्रकार की एक अन्त-स्फृति पेदा होती थी, बेसी ही अन्तःस्फूर्ति 
आज पैदा दो रही है, पर वद एक दूसरे द्वी स्तर पर है | यह पहला अन्त- 
विरोव है । 
दूमरा अन्तर्विरोध है ज्यूक बॉक्स” का | एक इन्द्र-जाल फैला दिया गया 
है और जादूगर के इस पिटरे में जाने क्या-क्या भरा हुआ है ) वह हमें उप- 
भोग की चीज देता हैं ओर चीजे बनाने की बुद्धि से बंचिव रखता है। नतीजा 
यह्द है कि एक तरफ उपभोग की सुल्मता हो रही है और दूसरी तरक निर्माण 
की क्षमता कम हो रही है | यह दूसरा अन्तर्विरोध है | 
तीसरा अन्तर्विरोध यह है कि हम शब्द की गति से प्रवास करते हैं. और 
प्रकाश की गति से एक-दूसरे के साथ सम्बन्ध स्वापित करते है| छेकिन सम्बन्ध 
स्थापित करने के लिए जो 'पैशन! ( उत्कटता ») और “कॉम्पेशन'ः ( करुणा ) 
चाहिए, बह मनुष्य के जीवन से कम हो रही है 
आज का युग आकाझ का और सर्वसाधारण का है | पहले हमारा पुरुषार्थ 
क्रवछ भूमि तक सीमित था । बाद में भूमि और जल तक बढ़ा | अब आकाश 
तक इमारा पुरुपार्थ गया है और आकाण के साथ-साथ दूसरे अद्दों तक बढ़ 
गया है, लेकिन इहल्लेक के मनुष्पो में हार्दिकता और बन्धुता, जिसे विनोवा 


सख्य' कद्दते है, नहीं है | इस युग में 'पैशन! ओर कॉम्पैशन! नहीं है, पर 
आकाझ-सचार है| वह चीवा अन्तर्विरोध है | 


२७-१- ६७० 
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निष्कियता ओर यंत्र-प्रेम ०: 


आज की परिख्िति मे मूलभूत अन्तर्विरोध यह है कि मनुष्य एक-दूसरे के 
निकट तो आ रहे है, लेकिन परस्पर के अभिमुख नहीं हो रहे हैं। चाहिए यह 
कि इन्सान का रुख इन्सान की तरफ हो, इन्सान इन्सान से मुँह न मोडे | 


अरण्यवाद ओर वेराग्य 


पुराने जमाने मे अरण्यवाद और वेराग्य आध्यात्मिकता के साथ-साथ 
चलते थे | मगवद्गीता में आता है--“अरतिः जनसंसदि ।! आदमी महफिल- 
बाज नहीं है, क्ल्बवाला नही है| अग्रेजी के प्रसिद्ध कवि गोल्डस्सिथ ने 'डेज़- 
टेंड व्हिलिज! में लिखा है : फार फ्राम दी मैडनिंग क्राउड--जन-समुदाय से 
अलग होकर अपना जीवन बितानाः | इसका मतलब है मीड से अलग 
रहना, समुदाय-विमुखता | सीड कोई नहीं चाहता । कुम्म में बहुत-से छोग 
नहाने जाते हैं | बहुत-से लोग इस भीड़ को देखने के लिए ही जाते हैं | पर 
जब वे स्वय नहाने जाते हैं, तब यह चाहते है कि उस वक्त भीड़ न हो। अर्ध- 
कुंभी अमावस्या के लिए बहुत-से लोग जाते है, छेकिन चाहते है यह कि ट्रेन 
में भीड़ न हो | तो, मनुष्य भीड़ नहीं चाहता । लोगों का जहाँ मजमा हो, 
वहाँ मनुष्य नही जाता | लेकिन भीड से बचना अलग चीज है और लोक- 
विमुखता अलग चीज है | लोक-विमुख नही होना चाहिए । नहींतो प्रेम के 
लिए. कोई अवसर नहीं है, समाज-परिवर्तन की कोई आवध्यकता नहीं है | हम 
व्यक्ति हैं | हर व्यक्ति अपने से अपवाद है, यह सही है। छेकिन कोई व्यक्ति 
विविक्त व्यक्ति नही है | विविक्त का मतलब है--आइसोलेटेड, एकान्तसेवी | 
मनुष्य को एकान्तसेवी नहीं होना चाहिए | पहले का आध्यात्मिक मनुष्य विरक्त, 
एकान्तसेवी माना जाता था। “उनकी क्या बात है? वे तो साधु हैं, हमेशा 
पहाडो मे और जगलों में घूमा करते हैं', ऐसा हम अक्सर सुनते है। ऐसों को 
“रिक्ल्यूज' कहते हैं | 'रिक्ल्यूज” का मतलब है विरक्त पुरुष, बैरागी, जो समाज 
से दूर रहता है। 

तो पुराने जमाने मे मनुष्य के सामने दो ही विकल्प थे |-- 


हा 
हि । 


अहिंसक क्रान्ति की प्रक्रिया 


'पुकों वासः पत्तमे वा चने वा ।? या तो अहर में या फिर जंगल में रहो | 
“एक्कों ठेवः केशवों वा शिवों वा !? ठेव एक ही होगा--या तो भगवान्‌ कृष्ण 
होगा या फिर छिव ही होगा । दो नहीं हो सकते | मित्र भी “भूपतिरवाँ यतिरवाँ - 
वा तो राजा से दोखी करो वा फिर यति से, दोनो से नहीं | जो विरक्त थे, जो 
आध्यात्मिक इृत्ति के छोंग थे, वे पचन मे, गदर मे नहीं रहते थे। रखुबंझ मे 
खुबंश के राजाओं का जो वर्णन आबा, उससे अन्त से वर्णन आठा दे वान- 
प्रसाश्म का | वानप्र्य का मतल्य दे, जो वन में चल्य गया : 

“अणवे क्ृतविद्याना, यावने गृहमेधितास्‌ 
उबर तक वाल्क है, तब तक विद्या, वरुण हो गया, तो बहस हो गबा । और 
चौथिपन में-- 





वार्धक्के म्ुनिद्वत्तीनाम ।! 
राजा अपना राज पुत्र को ठेकर जगल को चला जाता है। राम को 
युवराज बना दो और तुम निद्वत्त दो जाओं। जिसको संसार-निव्रत्त होना था; 
वह लोक-निद्रत्त हो जाता था । 


लोकाभिमुखता ओर प्रपंचविमुखता 
बिनोवा कहता है कि अब वानप्रस्य आश्रम का पुनद्ण्णवन होना चाहिए 
ओर उसकी एक वयोमवाँटा होनी चाहिए। जितने गशुरुकुल हैं, उन सबमे 
वानप्रस्॑ जाकर वर्से | हर मनुण्य के लिए वह ऐसी मर्याठा बतला रहा हैं| परन्ठ 
यदि हम दोनों के लिए टो भिन्न अर्थ माने तो उसमे 'डायकोटेमी' दे | इसमें से 
मनुप्य के व्यक्तित्व का विच्छेद होता हैं। एक आव्यात्मिक व्वक्तित्त और एक 
सासारिक व्यक्तित्व | ठों मृमिकाओ के दो मिन्न जीवन हो जाते हैं | एक छहस- 
धर्म और एक यति-धर्म | जनियो में एक यदहन्य का धर्म होता हैं और दूसरा 
मिक्षुओं का धर्म | इसी तरह एक सैनिक का धर्म, दूसरा नागरिक का धर्म; 
एक नागरिक निवास, दूसरा सैनिक निवास; एक सेनिक-इत्ति, दूसर्सी नागरिक 
को ऋहस्थ-इत्ति, ऐसे ठो भेद किये जाते ह। जो संसारविमुख हों गया वह 
लोकविमुत्त मी वन जाता है। हम कहते है कि मानवामिमुख रहो और 
ससार-निद्ृत्त दो | ल्ोकामिमुखता का विकास होना चाहिए. | प्रपच-निद्ृत्ति 
का मतलब द लोकाभिमुखता का अनन्त विकास । जो प्रप॑च-निद्वत्त हुआ; 
बह न्येकासिसख वन गया । इस तरह से उामान्व मनुष्य के व्यक्तित्व में समग्रता 
आनी चाहिए | गणित से एक झब्द है 'टट्जिर | ठीन सद्दी चार बे पाँच इस 
सख्या मे ३ की सख्या इटिजर है, पृर्णाक है | जो सख्या अपने मे पूर्ण है, उसे 
“ंब्जिएं कहते हैं, 'दोल नम्बर कहते ह। उसी ठग्ह मनुष्य का ब्वक्तित्त 
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इटिग्रल, होल, समग्र, पूर्ण, होना चाहिए | हर मनुप्य अपने मे अपवाठ होगा 
और विभूति भी होगा। अपने मे पूर्ण होगा, अश नही | 'कम्युनिटेरियम! 
समाज के पक्षपाती आगेनिक थियरी' को मानने छगे है। वे समाज की 
यान्त्रिक रचना को नहीं मानते, आशेनिक थ्रियरी! को मानते है। इसमे 
अवयव-अवयवीमाव है । अवयव याने शरीर के अग। आँख, कान, हाथ, 
उँगलियॉ--ये सब शरीर के अंग है। शरीर का अगो के साथ जो सम्बन्ध है, 
वही व्यक्ति का समाज के साथ सम्बन्ध है। यह समाज की “आर्गेनिक थियरी' 
या अग-अंगी सिद्धान्त कहलाता है | 


अंग-अभंगी सिद्धान्त 


पश्चिम के समाज-विज्ञान में एक ऐसा युग आया, जब लोग इस अग-अगी 
सिद्धान्त को मानते थे। उसके बाद फिर यान्त्रिक सिद्धान्त आया कि समाज 
एक बड़ा भारी यन्त्र है। फिर उसके वाद प्रतिक्रिया हुई और अवयव- 
अवयवीमाव का सिद्धान्त दुवारा आया | यह जो अंग-अगीभमाव ( आर्गेनिक 
थियरी ) है, इसमें क्‍या है ! इसमे एक बहुत बड़ा दोष है, कमी है| वह यह 
कि हर अग अपने मे शरीर नहीं है, पूर्ण नहीं है | परन्तु हम कहते है कि हर 
मनुष्य, हर व्यक्ति अपने में पूर्ण है| यहाँ विनोवा के बहुत मार्के के दो शब्द 
आते है। हर व्यक्ति अपने में “पूर्ण है और समाज में परिपूर्ण! है। यहाँ पर 
“परि! जो उपसर्ग है, उसका मतलब हे 'सब तरफ से? | 'परितः याने सब तरफ 
से । अपने में पूर्ण है, जब वह दूसरों के साथ होता है, तो सब तरफ से पूर्ण हो 
जाता है | सह-जीवन का अर्थ हे परिपूर्ण जीवन । 


प्रपरा से यह चीज चली आयी, इसलिए अब हम कहते है कि समाज का 
विकास अब यहाँ तक हो गया है कि व्यक्ति और समाज के सम्बन्ध में व्यक्ति 
बड़ा है या समाज बडा है, इस तरह का विवाद अप्रस्तुत है। हमारा विचार 
आगे बढ गया । हर व्यक्ति अपने मे पूर्ण है और समाज मे परिपूर्ण है। राज- 
नीति में कहते है : “ढ किंग”, और “द किंग इन कौसिल |? राजा जा रहा है | 
वह जानेवाला सिंधिया, होलकर या निज्ञाम कोई भी हो सकता है; किन्तु 
“द्‌ किंग इन कोसिल? हुक्म कर रहा है | वह राजा जिसे आजा देने का अधि- 
कार है। ये दो चीजें अलग-अलग नहीं है। वेसे ही मनुष्य और समाज का 
सदस्य मनुष्य ( ए. मैन, मैन इन सोसाइटी )। अपने मे पूर्ण है, समाज मे 
परिषूर्ण। इसे हम समन्वय कहते हैं | दोनों का एक-दूसरे से विरोध नहीं है । 


ध्प्‌ 
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साम्यीकरण 
अब इसका अनुवध देखिये | इस यात्िक यग में ठो चीजे साथ-साथ चल 


इंजन का मतल्य €--एकरूपता आ रही है, साम्यीकरण आ रहा है। जैसे 
अब हमारे सबके वाल एक-से कटे है, जूते एक-से है, चब्मे एक-से हैं। समाज 
में सव तरफ बाह्य चीजों मे एकता आ रही है। भोजन में भी एकरूपता आ 
रही है | दक्षिग के भोजन में और उत्तर के भोजन में पहले जितना अन्दर था, 
आज उतना अन्तर नहीं है | आज विज्ञान के साथ रहन-सहन का स्टैंड्डाइ- 
जेशन आ गया ई | कला मे भी वही बात एखने में आती 2 | आज काशी में 
वेसे ही मकान बनते ई, जैसे आस्ट्रेल्या या अमेरिका मे बनते है| दक्षिण 
मार्त और उत्तर मारत के मदिरों और गिरजावरों मे अन्तर है, लेकिन यहाँ 
के क्रिंग एडवुंड--शिवप्रसाउ---अस्पताल और दूसरे अस्पतार्ल्य में कोई अन्तर 
नहीं ह। एस्ेरेस्टी! पोणाक, एस्रेंसल्टो! भोजन, एसेरेन्टोः आर्किटेक्चर--वह 


स्टंडडाइजेशन ई | छेकिन विज्ञान के साथ जितना स्टैंडर्डाजेशन आया, उतना 
ही 'सेंगियाल्यइजेशन' भी आयबा | 


विशिष्टीकरण 


छुन्दरव्वछ बीमार हुआ | डॉक्टर आये । स्टेथोस्कोप से उन्होंने छाती 
देखी | आँख देखी, नुंद् ठेखा | फिर कहते दे कि इनकी टी और पेझ्ाव परी- 
श्षग के लिए मेज दो | आप देखेंगे १? ४ नहीं-नहीं, में नहीं देखेंगा, दूसरे 
डाक्टर के पास भेज दीजिये |? फिर कहते ह, “हदृठय का कार्डियोग्राम करा 
लोजिये [? “आप करेंगे १? “नहीं, में तो चह लिपि मी नहीं जानता | किसी 
हाटवाछे क पास जाओ |” फिर ऑल खराब हो गयी। दसरे डॉक्टर के पास 
लाओ। अंखि देख लीं | वह कदता है कि दाहिनी आँख खराब हैं | में तो सिर्फ 
वावीं आंख का डाक्टर हैँ, आप दसरे डॉक्टर के पास टाहिनी ऑख टिखाइ्ये । 
इस तरह स्ेथियालाटजेशन जीवन को टुकड़ों में वॉट ठेता है और बॉटने का 


मतल्य व्वडित कर देता दै। लेकिन बह खंडित क्सिल्ए करता है ? ज्ञान 
च्द न्व्िए | 


मानव की निष्क्रियता 


एक चरफ स्ेशिवान्इलेंशन है और दसरी तरफ यह स्ट्रैंडर्डाइजेशन ! 
इस कहते है. कि आख़िर तुम यह स्टैंडर्डाइजेशन और स्पेशियालाइजेशन कर ही 
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रहे हो, तो फिर यह क्यो नही करते कि सामाजिकता भी वढे और व्यक्ति की 
विशेषता भी बढ़े ! 'दिकर, देल्र, सेलर और सोल्जर' को लछौजिये। टिकर 
( कसेरा ) मे यह गुण है कि वह वरतन दुरुस्त करता है। टेलर! ( दर्जी ) मे 
यह शुण है कि वह कपडे सीता है। 'सेलर' ( नाविक ) मे नाव चलाने का गुण 
है और 'सोल्जर! ( सैनिक ) में लडाई का | इस तरह पेशो मे छोग बेंठे थे और 
पेगो का स्पेशियालाइजेशन कर दिया था। इसे लोगो ने 'डिन्हिजन आऑंव्ह 
लेबर” ( अ्रम-विभाजन ) नाम दिया | टेक्नोलॉजी! ( यत्र-विजान ) के साथ 
ध्पेशिया लाइजेशन! आयेगा | उपकरण सूध्म और कुशल होते जायेगे, इसलिए 
विजे की आवब्यकता होगी। विद्यारदता की आवश्यकता होगी, तो साथ-साथ 
स्पेशियल आदमियो, विशिष्ट लोगो की ही महिमा बढेगी | ओर हम कहते हैं कि 
यह युग है सामान्य जन का | हर मनुष्य के लिए भोग सुलूम हो जाय, इतना 
आपने काफी माना | हम कहते हैं कि भोग सुलूम होना ही काफी नहीं है, 
भोग में खेल भी आता है, मनोविनोद, सजीवन भी आता है--इन्हे सुलूम 
बना देते हैं, लेकिन व्यक्ति के 'फक्शान! ( क्रियाशीलता ) को छीन लेते है। 
स्पेणियालाइजेशन जब यन्त्रीकरण के साथ आता है, तो विज्ञता जितनी बढ़ती 
है, उतना सामान्य मनुष्य 'फक्शनलेस' ( व्यवसायहीन ) हो जाता है। ऐसा 
नहीं होना चाहिए । यह निर्जीविता ही है। मनुष्य को हम निष्किय नही 
बनाना चाहते । 
तो अन्तर्विरोध कहां आता है ! वैज्ञानिक आविष्कार और वैज्ञानिक शोध 
ने मनुष्य को सुखी तो बनाया, लेकिन उसकी स्वतन्त्रता छीन ली। यहाँ 
स्वतन्त्रता का मतलब है क्रियाशील्ता, कर्मदक्षता | पैर दौड रहे है, यह पैरो की 
क्रियाशील्ता नहीं है | यह वर्जिश है, कसरत है। लेकिन मनुष्य उँगली से सितार 
के तार छेडता है, तो वह फंक्शन उद्योग है । 
हरणएक के पास जब बैलगाड़ी थी, तब बैलगाडी में क्या-क्या है, इसका 
यन्त्र-विज्ञान हर मनुष्य को होता था | हर मनुष्य के पास मोटर हो जायगी, 
तो यह आव्व्यक नहीं है कि हर मनुष्य मोटर का विज्ञान जान ले। हर मनुष्य 
के पास चश्मा है, तो क्या वह बनाना भी जानता है ! बाटा ने हर मनुष्य को 
जूता दे दिया | लेकिन क्‍या मनुष्य जूता बनाना जानता है! यन्त्र जितना 
कुशल होता है, उतना वह बरतनेवाले के लिए मुल्म होता है ओर बनानेवाले 
के लिए मुश्किल | लेकिन बरू की कलम ली आपने | यह बरतनेवाले के लिए 
मुदिकल है, बनानेवाले के लिए आसान दै। वनानेवाला तो लकड़ी ले लेता है 
और उसको छीलकर दे देता है। लेकिन बरतनेवात्य जितना कुशल होगा, 
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तर्पे 
दत्त 


उतने अश्षर अच्छे आयेगे। यह टाइयराव्यर है। वसतनेवाले के लिए आसान 
है, लेकिन वनानेवाले के लिए सुम्किल ह। आज सवा अच्छी बड़ी कौन-सी 
समझी जावगी ! ओऑट्सेटिकि--जिसमे चामी देने का जल्ख न हो। और 


ओऑवडोमेटिक' के साथ-साथ अनत्रेज्वल न उटमेबाली, भी सिल सकी | 
लितना बन्त्र झछल होगा, उतना ही उपभोंग सल्म होगा। वहीं बन्त्र का 
कुत्ता ड् ॥ 


मार ने कह था कि केल्ीकरण जितना होगा, उतने मालिक कम होंगे 
और मालकियत बढेगी। मालकियत कब बढती है? जब मालिक थोड़-थाड 
शेते जायें | एकनाथ के पास अगर छट्ट एक्ड जमीन ६, तो वह छोटा माल्कि 
, 5०० पकड हैं, तो मेझला माल्कि हैं ऑर 5००० एकड़ जमीन दे, तो वह 
बड़ा मालिक है | ६००० एकड जमीन जिनके पास होगी, उनके संख्या कम 
होगी। मालिकों की सख्या जैसे-जैसे कम होती जावगी, वैसे-वैंसे मालकियत 
ब्रढदी जावगी | बसे ही वन्त्र-विद्यारतता बढती जावगी ओर विशद्यारठ कम होते 
जायेंगे । यह नही होना चाहिए | इससे मनुप्य के जीवन का आनन्द आप 
छीन ठेत हू | 


१. 


पुरान ओर नये यन्‍्त्रों का अन्दर 

हर मनुष्य की दृष्टि ले व्वनोंलॉ्जी! में कहों विरोध आता है १ यंत्र विज्ञान 
तो तमी से रहा है जब से मनुप्व ने आजारों की खोज की | पहडे के उपकरण 
मामती थे। उसमे स्ेशिवान्यइजेशन कम था, पहले एक ओजार से कइ काम 
होते थ । आज एक-एक काम के लिए अल्ग-अबछ्ग ऑजार हे, अल्य-अल्ग 
उपकरण है। यह स्पेशियाल्यइजेशन! कदृत्यता है। इसमें इन्स्टइमेप्ट्स 
(औजारों) का मी 'संशियात्यइजेशन' होता हैं । पहले क्या था १ नव्ज ठेख ली 
ओर कद्द दिया, टसे सर्दी दो गयी। आज का डॉक्टर स्टेग्रेस्कीप से छर्ती 
दखगा, थमामगंव्य्‌ से टपरचर वेखगा; ब्रेंटरों से मुंह देखया और दब कहां वह 
कुछ क्ट्टेगा | स्पेमियात्यइजेझन जितना होगा, उतना ही औजार मी उसके 
अनुरूप होगा | पहले के ओजारों मे और आज के ओऔजारोें में खसे वडा 
आन्तर चद्ध डर कि पहल का आजार सादा था इसलिए वह बह- प्रयोजनवाल्य 
था। आज का आजार यृध्म होता चनत्च जाता है, इसलिए वह एक दी काम 
का 6 | एक ओजार से दूसरा काम करने जा“ंगे, तो वह गल्त समझा जावगा। 
मान लीजिये, आपको किसी अंग्रेज ने सोजन के लिए शुल्यया | आप बैठ गये । 
आपके सामने कोॉंग ओर चम्मच आ गया। उिस छाथ में ऑल पकदना 
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चाहिए, उस हाथ मे आप चम्मच पकडते है और जिस हाथ से चम्मच पकडना 
चाहिए, उस हाथ मे आप कॉथ पकडते है ओर खाना झुरू कर देते है। तो 
वह क्‍या कहेगा ? “क्या गंवार है? कॉय ओऔर चम्मच भी पकडना 
नहीं जानता !” 


एक यन्त्र से अगर आप बहुत से काम करते हैं, तो वह यन्त्र अधूरा है | 
उससे “एक्युरेसी! ( अचुकता ) तब आयेगी, जब वह यन्त्र एक ही रोग के 
कीडे देखेगा, दूसरे रोग के नहीं | 


हमारा मन जितना अचूक संकेत करता है, उतना ही वह प्रमाण माना 
जाता है । एक मनुष्य कहता है कि “आप यह खूब समझ लीजिये कि मुझे यह 
चीज अच्छी लगी, तो वह अच्छी होनी ही चाहिए, क्योंकि मेरा मन बुरी चीज 
की तरफ जा ही नहीं सकता ।” दुष्यन्त कहता है कि मुझे शकुतला से प्रेम हो 
गया, तो शकुतला सिवा क्षत्रिय-कन्या के दुूसरो हो ही नही सकती; क्यों कि दूसरी 
कन्या से में प्रेम ही नहीं कर सकता | 'अमाण्ण अन्तःकरणग्रवृत्तयः ।? हरी 
व्यास कहता है कि मेरे मुंह में पानी आ गया, तो यह आमलेट हो ही नहीं 
सकता, यह पकोडी ही हो सकती है, क्योंकि मुझे आमलेट खाने की आदत 
नहीं है। 


यंत्र-शक्ति की कसोंटी 


यन्त्र में जितनी अचूकता आती है, उतना ही वह प्रमाण माना जाता है| 
एक ही यन्त्र जब दो चीजे बतलाता है, तो निर्णय नहीं हो पाता। एक यन्त्र 
जब एक ही चीज बतल्वता है, तो ठुरन्‍त निर्णय हो सकता है। यन्त्र-शक्ति की 
यह कसौटी है कि उसमे अचूकता, 'एक्युरेसी! होनी चाहिए । 
यन्त्र जितना कुशछ होगा, उतनी ही यन्त्रविदों की सत्ता दुनिया मे कायम 
होगी । टेक्नोलॉजी का धर्म है यह | जो मनुष्य मोटर खरीदेगा, उसको मेकेनिक 
भी होना चाहिए ऐसा आप कहेंगे, तो वह कहेगा कि यह क्या झंझट है १ मोटर 
खरीदनेवाला यन्त्र नही चाहता, मोगर की सहूलियत चाहता है। उसको आप 
मोटर दे देते हैं और आराम उसको इस चीज में है कि झझट न हो। टठाइप- 
राइटर को हर वक्त देखना पड़े, तो यह झंझट है, यह नहीं चाहिए.। पेन मे 
स्याही मरो, स्याही भरो। आप कहेंगे कि बार-बार स्याही भरने की यह क्‍या 
झझट १ तो ऐसा पेन दे दिया कि जिससे ल्खिते ही जायें, स्याही खत्म ही न 
हो | कब तक ल्खोगे ! तो कहता है, जब तक उँगलियों नही थक जाती। 
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यह चुलमता कहछाती ६। इस चीज से हर मतु्य॒ फक्दनलेस! ( निग्किय ) 
बन जाता है। 


सानव के व्यक्तित्व की समाप्ति 


दम ठे रहे है क्रि साधारण मनुष्य का व्यक्तित्व नष्ट हो रहादे। 
होना यद् चाहिए था छि प्टिडर्डाइजलेशना और 'लेशियालाइजेंगन! टोंनों 
साथ-साथ चरढे। साधारण मनुष्य क्री विशेषता का विकास होना चाहिए। 
लेकिन 5ह नहीं हो रहा है । यह चीज इमारे गले क्यों नहीं उतठरती ! क्योंकि 
मनुष्य निष्कियता और आल्स्व-प्रिय नहीं है । ेु 

झरीरष्री का, मनुप्प का जो खत्प हैं, बह निम्किता का नहीं हैं। तो 
फिर कद आराम के झोध में क्यों है? इसका कारण है अमाठ और हुर्भिक्ष 


वह एक अन्तरतिरोध आर आबा | विपुलुता के उण्करण वढ रहे है, छेकिन 


अमाव और दुर्भिक्ष दुनिया भेहै। इस उेश के सनुष्य से पूछिये कि वह क्या 


चाहता हैं, वो वद सार्वजनिक समा मे कहेगा कि “बह क्या अमेरिका है, जो 
भोतिक चुल के पीछे दोड़ा जा रहा है ? हमारा देंश आच्यात्मिक है। हमारा 
देश भौतिक सुख्र के पीछे नहीं जायगा |? लेकिन अगर वर में कहना हों, तो 
वह कहेगा : मुझे वैसा ही मकान चाहिए, जैसा अमेरिका में है। वहाँ तो हर 
आदमी के पास मोटर है और हसारे प्रास नहीं है| इमें भी मोटर चाहिए। 
वहाँ पर बटन ढवाने से मोचन आ जाता है और वहाँ तो मोजन के लिए ऋ्नी 
को डॉटना पडता ई | ऐसा क्तो ? क्योकि यहाँ सुख के साधन उपल्क् नहीं हैं । 
सुभिक्ष की आकांक्षा 


मेरे साथ एक चूटा आदमी बैठा है। खड़ी परोसी जा रही है । वह कहता 
ई कि “हमने जो रवडी न्वायी, वद तो आजकल पिल्ती ही नहीं है।” वह 
आगे कइ्ठता है क्रि “क्या ठुम यद्द जानते हो कि उस वक्त खड़ी चार आने 
मेर म्रिल्ती थी ?” देख लीजिये अब आप उसका यद आव्यात्म | जमाने दी 
अच्छाई क्ा वर्णन लब्र आप करते हे, व सुख-सुविधाओं की विपुल्ठा का 
वर्णन करते दै। बह ई इस देश के आध्यात्मिक मनुय की वात । अब आप 
उसे ऊरा परस्िये कि उसकी आवध्यात्मिकता कहाँ चली गयी ? वह अमाव में 
खो गर्री, दुर्मिश्ष मे सूख गयी। सुभिस्र में आध्यात्मिकता हो और इडुर्मिश्न मे 
वेद सत् जाय, यह वहत बच्चा अन्तर्निगेव है 

हहनते है कि भारत दुनिया छो मार्ग दिखायेंगा | कौन-सा मारत डुनिया 
को झार्ग दिव्या ? ब्या वद भारत दुनिया को मार्ग दिखायेगा, जो रात-टिन 
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भौतिक सुख के सपने देखा करता है, जिसके रोम-रोम से अमन-चैन के अरमान 
छा रहे है ! भारत दुनिया को आध्यात्मिकता का रास्ता दिखायेगा? वैभव 
ओर बल दोनो की आकाक्षा रहते ऐसा होगा ? इसीलिए यहाँ का साधारण 
मनुष्य परिस्थिति मे प्रत्यय पैदा नहीं कर पाता । प्रत्यय॒ का मतलव है-- 
विश्वास | यह अन्तर्विरोध है । 

सघषे आज हमारे व्यक्तिख को टुकडे-टुकड़े मे वॉट रहा है। वह उसके 
ठो ठुकड़े कर रहा है। हमने उसका विचार नहीं किया। जो लोग कान्ति 
चाहते हैं, उन्होंने भी उसका विचार नहीं किया। साधारण मनुम्य तो 
जिस परिस्थिति मे है, उस परिस्थिति में है। लेकिन हमने इसका विचार नहीं 
किया कि शारीरिक आवश्यकताओ की पूर्ति जहों नही होती, वह देश हमेशा 
वैभव का आकाक्षी रहता है| 

एक वात और | मनुष्य अपने में स्वभावतः सग्रहप्रिय नहीं है। लेकिन 
आज वैभव की आकाक्षा उसके चित्त मे है | इसका कारण यह है कि आवश्यक 
वस्तुओं का दुर्मिक्ष है। 


एक ऐतिहासिक प्रश्न 
यहाँ एक ऐतिहासिक प्रश्न होता है। क्‍या इस देश मे ऐसा सार्वत्रिक 
सुमिक्ष कभी था, जब सबकी आवश्यकताओं की पूर्ति होती रही हो १ वेद मे 
अकाल है। पुराण में विश्वामित्र ऋषि का वर्णन है; हरिश्वन्द्र का वर्णन है । 
ऐसा कोई युग नहीं, जिस युग सें अकाल का वर्णन न हो | ऐसा सुमिक्ष कभी 
था ही नहीं। अब वह सुमिक्ष हम अपनी ओऑर्खों के सामने प्रत्यक्ष देख रहे है 
और उसकी आकाक्षा कर रहे ह | इस देश मे ऐसी अवस्था कभी नहीं थी, 
जब दुर्भिक्ष न रहा हो । इतने अश में नहीं होगा, क्योकि आजक्रछ जन-सख्या 
बढ गयी है। आज की अपेक्षा कम दुर्भिक्ष था, इसीलिए गुण-गान करते है, 
यह अलग वात है। घी जब चार आने सेर था, तब क्या वह सबको मिलता 
था १ दूध जब एक आने सेर था, तो क्या वह सबको मिलता था ? गेहू जब 
एक पैसे पायली था, तो क्या वह सबको मिलता था १ 
उत्पादन के साथ सुलमता का सवाल आता है | वस्तु प्राप्य हो और उपलब्ध 
भी हो | केवल प्राप्य होना काफी नहीं है, वह उपलब्ध भी होनी चाहिए | 
दो मूलभूत अन्तर्विरोध 
इस प्रकार बैजानिक थुग के अन्तर्विरोध को लेकर हम अपने देश के 
अन्तर्विरोध तक पहुँचे | दो मूलभूत अन्तर्विरोधो तक पहुँचे । यात्रिकता के 
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साथ जो एक विरोव चलता है, वह यह है कि यन्त्र जितना कुल होता है, 
मनुष्य उतना निष्क्रिय होता है | यह बन्त्र के साथ चलनेवाली चीज है, इसलिए 
यह मुल्भूत अन्तर्विरोध है । 

दसगा अन्तर्विरोध्र लीजिये । अपने ठेश का “एको वासः पत्तने था वने 
वा?--आ व्यात्मिक टन रहा है| यह हमारे लिए बहत बड़े गोरव का विपय हैँ 
कि ऐसी सारी परिस्थिति मे भी हमारा जीवन-दर्शन आध्यात्मिक रहा दे | यहाँ 
का चिथटे पहननेवाल्य आदमी भी गाता है और हँसता है । उसका यह सनन्‍्तोंप 
अधम हो सकता हैं, लेकिन उसके पीछे एक तत्वजान रहा है। अब यह तत्वज्ञान 
वास्तविक नहों है । इसलिए हमारा व्यक्तिख छिन्न-विच्छिन्न हो रद्या है। आज 
परिश्रम के बिना वेभव की आकाश्षा है| यन्त्र्युग का यह अन्तर्विरोध है | 
मनुप्य यदि निशष्रिय नहीं बनना चाहता है, तो फिर हमारे देश के निव्यसी यन्त्र- 
प्रेमी क्यों है ? वे ग्रामोद्योग क्यों नहीं चाहते ? वे क्‍यों यन्त्रो को चाहते दे ! 
इसका कारण आल्स्य का सभाव नहीं, वल्कि सुमिक्ष की आकाश्ला है। अन्तर 
मे यह आकपण ह६ | ७ 


२८-१- ६० 


8 


आध्यात्मिकता बनाम वेमव की आकांक्षा $+५४६ 


'स्टैण्डडॉइजेशन! का मतलब है 'साम्यीकरण' | सबको एकरूप, एक रग 


बनाने की कोशिश को 'स्टेण्डडाइजेशन' कहते है । 
घमे, फोज ओर शिक्षण मे साम्यीकरण 


स्टैण्डडडइजेशन हम कहॉ-कहों देखते हैं ? एक तो धर्म मे, दूसरे फोज मे, 
तीसरे विब्वविद्याल्य मे | फीज में हर सिपाही के नाप की पोशाक नहीं बनती | 
फौज में दरजी हर सिपाही का नाप नहीं छेता है, क्योंकि फीज मे वही आदमी 
दाखिल किये जाते हे, जिनका नाप लगभग समान हो। स्टैण्डर्डाइजेशन के 
लिए. 'रेजिमेण्टेशन! ( सैनिकीकरण ) की जरूरत होती दे। फौज के बाने होते 
है, वर्दी होती है। सिपाहियो की वर्दी होती हे और कठढ करीव-करीब एक-सा 
होता है, नाप-नापकर भर्ती होती है। इसलिए सिपाहियो का कद एक-सा 
होता है | 

धर्म में स्टैण्ड्डाइजेशन! कुछ दूसरी तरह का होता है, क्योकि धर्म मे 
ठाखिल करने मे आदमी' का कद नहीं देखते हैं | पोशाक से पहचानते हैं कि 
यह मुसलमान है, पोशाक से पहचानते है कि यह सिकक्‍्ख है, पोशाक से पहचानते 
हैं कि यह पहलवान है, पोशाक से पहचानते है कि यह वैरागी है। इस तरह 
धर्म मे और फौज मे स्टेण्डडाइजेशन है | 

विव्वविद्यालय मे काला गाउन! पहनकर एक लडका खडा है। हम 
पूछते हैं कि कोन है यह १ तो कहते हैं, यह स्नातक है, “ग्रेजुएट” है | वकीछ के 
पास, न्यायाधीश के पास भी अपनी-अपनी पोशाक होती है । छड़के युनिवर्सियी 
में पास होते हैं, तो हरएक अपना 'गाउन' अलग नही बनाता है। दस रुपये 
दे देने से वह मिल जाता है और उसीसे डिग्री ले सकते हैं| गाउन” उतारकर 
वापस कर देते हैं | बहुत हुआ, तो एक फोटो खिंचवा लेते हैं। इसी तरह जो 
व्यक्ति समावर्तन का भाषण करने आता है, उसका गाउन! भी उसके नाप 
का नहीं होता । जहाँ 'स्टैण्डडाइजेशन' होता है, वहों 'मास प्रोडक्शन होता 
है, बड़े पैसाने पर चीज बनानी पडती है। 


श्२ अहिसक क्रान्ति की य्क्रिया 


आप लोगो में से किसीकों ढो सन्‍्ताने है, क्रिसीकों तीन। काशी से 
खिल्मेना ले जाना है। आप अगर एक तोता हरे रंग का और एक पीले हा 
का खरीदते है, तो वहाँ जाकर अगडा होगा | दोनो ल्डके कहेंगे कि हमे हरे 
ग्ग का ही चाहिए । आप समझआावेंगे, तो भी वे नहीं मानेगे | इसलिए एक ही 
नाप के, एक ही गक्ल-सरत के खिलौने ले जायेंगे, तभी दोनों खुश होगे | 

अदल-बदछ के दो तरीके 

तो स्टैंडडइजेशन! आगे चलकर “इण्टरचेब्जेबुलः € परिवर्तनीय ) मे 
275 जाता ६ै। एक वस्तु की जगह दूसरी वस्तु रद सकती है। इसे “अदल- 
बदल कद् सकते हैं। इन चीजो का आपस में अठल्-बढल हो सकता है | 
वास्तविक रुप में तो वे एक ही हैं। नीचेवाली इंट, ऊपरवाली ईंट, ऐसा फर्क 
नहीं रहता | ईंट इंट ही है। ढोनो का आकार एक-सा है | एक ईद द्वठ गयी, 
तो उसकी जगह दूसरी ईंट फोरन आ सकती है । इसी तरह 'स्टैण्डडाइजेशन! मे 
एक मनुग्य की जगह दूसरा मनुष्य छे सकता है | 


हु 


लेकिन हमने तो क्या था कि हर व्यक्ति अपने में अद्वितीय है, अपवाद 
है | पर 'टेक्नॉलॉजी' कद्दती है कि एक व्यक्ति दूसरे व्यक्ति की जगह ले सक्रता 
| इसमें अपवाद कोई नहीं रहा | बह है एक मूलभूत अन्तर्विरोध | सामान्य 
मनुष्य आज कहाँ जा रहा है ? उसकी सामान्यता ण्टरचेब्जेत्रिलियी! की ओर 
जा रही है। एक मनुष्य की जगह दूसरा मनुप्व आप रख सकते हैं | 
'इट्स्वेस्जेविब््टी! का आसान तरीका क्या है? अठल-बदल के दो 
तरीके है । एक मुब्किल तरीका है, एक आसान | आसान तरीका कौन-सा 
है! जो सबसे सामान्य है, उसकी सतह पर दूससे को लाओ | आसान वही है 
कि ल्लेहिया, जयग्रकाझजी और जवाहरलाल इन सबकी हम अपनी सतह पर ले 
आये। “जीनिवस! को “मिडियाकरः बना दो, विशिष्ट को सामान्य वना दो । 
'मिडियाकर' का मतत्य्य है बीच का, सर्वसाधारण | पर असल में इंटस्वेब्जे- 
विलिटी' में क्या होना चाहिए ? बद्दी कि जो उत्कृष्ट है, उसके समान दूसरे हो, 


उनकी सतह पर दूसरे आये। लेकिन होगा क्या ? जो सामान्य है, उसकी सतह 
पर दूसरों को लायेंगे | 


#/ण97 /०9४ 


सामान्य की दिशा अनघड़पन की ओर 
सामाजिक परिवर्तन की थ्िच्ा समझ 
को तरफ जाओ, दूसरा कहता है, सामान्य 


इजेशन है 
इजंगान , 


लीजिये | एक कहता है कि उत्कृष्ट 
की तरफ जाओ । पहला है 'कल्चरा- 
जी सस्ट ति की विज्ला में उत्तमता की तरफ छे जाता है, दूसरा है 
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धवल्गराइजेशन', जो अनघड़पन की तरफ ले जाता है। यह बेढव है। सहज 
तरीका उत्कृष्ट को नीचे की तरफ लाने का है, शुद्ध उच्चारण करनेवाला अगर 
अशुद्ध उच्चारण करेगा, तो कहेंगे कि वह साधारण मनुष्य की ओर आ गया 
है। महाराष्ट्र मे कृष्ण का कुशआ' किया | गुजरात से 'करसन”! कर ठिया। 
हिन्दीवाले ने 'किसन! किया और बगलावाले ने “क्रिटो! कर दिया। यह सब 
सर्वसाधारण की भाषा है। एक ने लक्ष्मण का 'लखमन! कर दिया, दूसरे ने 
“'छछमन' कर दिया, तीसरे ने 'रखन! कर दिया, चौथे ने 'लाखन? कर डिया 
और पॉचवे ने 'लोंखोन' कर दिया | अखबार मे स्टेनोग्राफरं आता है, तो 
विहारवाले “अस्टेनोग्राफर' पढते है, हिन्दीवाले “इस्टेनोग्राफर और पजाबवाले 
पसटेनोग्राफर । यह सब सामान्य उच्चारण है। यह ठीक नहीं। हम कहते है 
कि 'स्टैण्डडाइजेशन! हो, तो 'एक्सेलेन्स' की तरफ हो, उत्कृष्टता की तरफ हो । 
हमें व्यान मे रखना चाहिए, कि क्रान्ति को अध्सात्मक प्रक्रिया केवछ एक 
प्रक्रिया नही, जीवन की पद्धति है, दिद्या है। थोडी देर के लिए मान लीजिये 
कि “इण्टस्वेब्जेबिलिटी) अगर आवश्यक हुई, तो मेरी जगह जवाहरत्मलू हर 
रोज आ सकते हैँ। लेकिन आज सवाल उठता है कि जवाहरलाल के बाद 
कोन, तो ताक रहे ६ हम आसमान की तरफ ! तो, इस तरह शिखर पर और 
सदैव अपवाठ के रूप में कुछ लोग रहेगे | मेरा बेटा जत्र वकालत करने लगा, 
तो मैने कहा कि “तुम वकालरूत क्‍यों करते हो १ इसमें तो बहुत आदमी होगे | 
बड़ी भीड़ होगी ।” उसने कहा कि “दाठा, शिखर पर हमेशा जगह होती हैं ।” 
शिखर पर जगह होती है, क्योकि वहाँ एक ही बैठ सकता है। नीचे जगह नहीं 
है। तो भी नीचेवाले की जगह ऊँचेवाला छे सकता है, लेकिन ऊँचेवाले की 
जगह नीचेवाला नहीं ले सकता | क्योंकि वहाँ तो सिर्फ एक के लिए जगह है | 
विनोबा कहते है कि यह हमारा “आरोहण? है। “आरोहण' सिर्फ टकसाली शब्द 
नहीं है। उसमे एक दिशा है कि 'स्टैण्डडाइजेशन' हो, तो उत्कृशता की तरफ हो । 
हम छोटे थे, तब हमने समाजवाद के खिलाफ एक किताब पढी | उस वक्त 
समाजवाद की छोटी-छोटी बहुत-सी किताबें निकली थी, क्योंकि समाजवाद का 
बोलबाला था। कम्युनिज्म का उस समय बोल्बाला नही था | उस किताब से 
लिखा था कि मकान ब्रैर्की की तरह होने चाहिए। सवाल था कि एक-से 
मकान होंगे क्या ! आज तो होते ही है, 'फ्लैट' ही 'फ्लेट” होते हैं। कहते हैं 
कि कमरे भी एक नाप के शेने चाहिए । वम्बई में लडके रहते हैं, तो कोनेवाले 
कमरे का किराया ज्यादा होता है, क्योकि हवा और रोशनी वहाँ ज्यादा मिलती 
है। हॉस्टेल में कोनेवाला कमरा उसे मिलता है, जों सबसे अच्छा स्कॉलर 


४४ अहिंसक क्रान्ति की प्रक्रिया 


( पढाकु ) होता है। सबको समान कमरे ढेंते है, किर मी कोनेबाले कमरे के 
लिए विवाद होता है। नाम रखने छगे, तो एके का नाम रखा गया 
अविनाझचन्द और दूसरे का नशुआ | अब वह कहेगा कि यह तो टीक नहीं है | 
ये अविनाश हो गये, हम नत्यू बुद्ध ही रद गये ।! “तो फिर क्या / नाम नहीं; 
सवको नम्बर डिये जायें |? फिर विद्वढ उठता है कि उसका पहल्य नम्बर, तो 
हमार दूसरा क्यों ? तो, यहाँ समाजवाद को हास्वास्यढ बना रहे दे | 


अद्दविसक प्रक्रिया का शुण 


कमरे के लिए अगडा होता हैं. कि कोनेवाल्ा कोन छे ? मान छो, दोनों 
ही उसमे खने लूगे, तो फिर इसपर झगड़ा होता दे कि सड़क की तरफ की 
खिड़की कान ले? एक की इंष्टि इतनी मंठ है कि उसे किसी की शक्छ-सरत 
टिग्वायी नहीं ठेती, तो भी कहते दे कि सबको उसीके नंबर के चब्मे ठे दो | 
किसीकी आँख का जीरो पावर दे, तो भी उसे माइनस नंवर की ऐनक ल्गाओ ! 
इसे लिब्हलिंग डाउन कहते है | 

एक सतह करनी दे | सतह समान करनी चाहिए | ग्रब्न है कि समानी- 
करण हो, पर कौन-से धरातल ण्र ? ऊपर के धरातल पर हो, नीचे के धरातल 
पर नहीं । 'लेब्हलिग' हों, पर ऊपर की तरफ हो; नीचे की तरफ न हो । अर्दि 
सक प्रक्रिया में वह विव्रेक्त है । दिसक प्रक्रि]ा से जिनकी सख्या अधिक होगी, 
उनके समान सबको बनना होगा | हिंसक प्रक्रिया का यह लक्षण है | 

संख्या की भक्ति हिंसक द्क्ति है | इसका नाम रखा गया है “त्रूठ मेजोरिटी', 
ट्रैवानी अक््सरिवत | बहुसख्या हैं, छेक्रिन कैसी ! पाश्मविक है | पाझविक बहु- 
संख्या इन्सान की नहीं। सख्या की शक्ति जड़ दाक्ति है। यह न समझिये कि 
संख्या को भक्ति अद्दिसक है| अ्रन्त्र-्शक्ति की अपेक्षा वह अहिंसक है, केकिन 
अपने मे पश्च चल दे । इतना दी दे कि आन्त्र-बल की अपेक्षा वद्द कम इंसक है 
इसलिए, अगर वद्द समानीकरण, ेव्हलिग'ं नीचे के घरगतल पर होगा, तो 
जिनकी संख्या अधिक होगी, उनके समान बनना पड़ेगा | और अगर अहिंसक 
प्रक्रिया है, तो संख्या की तरफ नही, गुण की तरफ समाज मुडेगा | 

टन दो प्रक्रिाओं को अच्छी तर समझकर बव्यान से सस्‍वना चाहिए | 
टन डोनो से सूललगामी ओर दृस्गामी फर्क है। एक प्रक्रिया सख्या पर आधार 
ग्वठी है, नाम अहिंसा का भद्ेे ही हो। अदिसात्मक इसलिए कि बह 
नि झत्त्र £ । लेक्नि उससे बहुसंख्या की तरफ सबको मुडना होगा । इसचिए 
स्विप्टटादजैशन में एक मर्यादा होनी चाहिए | जैसे आपके कुरतों में मर्बादा 
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है | हरएक का कुरता एक-सा है, तब भी अपने-अपने नाप का है। उसमे 
अपना-अपना नाप और रुचि है | तो, दो चीजे आ गयी | एक आपका व्यक्तिख 
का परिमाण आपका अपना नाप है। दूसरी चीज आपकी अपनी एक रुचि है, 
जिसे टेस्ट! कहते है। टेस्ट) से मनुष्य की सम्बता का, संस्कृति का पता 
चलता है । 


कलात्मकता की कसोटी 


“टेस्ट! के साथ-साथ तौर-तरीका होता है, जिसे 'तहजीव” कहते है। तह- 
जीव याने सभ्यता, शिष्टाचार। आपकी बल में एक आदमी बैठा है, वह 
खीर पी रहा है तो घट-घट आवाज होती है, रोटी खाता है तो बज-बज आवाज 
होती है, चाय पीता है तो फुर-फुर आवाज होती है । ऐसा हो, तो आप समझते 
हैं कि इसके तार-तरीके में फर्क है । पालन-पोषण के तरीके मे कुछ कमी रह 
गयी है | तौर-तरीका मनुष्य के उद्योग मे भी प्रक८ होता है 

उद्योग मे कलात्मकता और कोंशल होता है। एक लड़की की डेंगली दर- 
वाजे मे ठब गयी | हमसे उसने कहा : “पट्टी बॉच दो ।” पढ्ठी बॉघत-बॉघते 
किंवाड में डेंगली जितनी दबी, उससे ज्यादा हम दबाते हैं, तो वह कहती है : 
“मेहर्वानी करो, इसके लिए तो किवाड काफी था ! तुम्हारी जरूरत नहीं थी ।” 
वह दूसरे को बाॉघने के लिए बुलाती है। वह वही पट्टी बॉधता है, पर उससे 
उसे आराम लगता है। वह कहती है : “क्या कला है बॉधने मे !? मामूली 
काम करने के ढग में भी कला होती है | 

तो 'छेन्हलिग” का अर्थ हम समझ ले। उत्कृष्टता की ओर हमें जाना है। 
हम छोटे थे, तो हमारे दादा हमसे पत्तल और दोने बनवाते थे। दोने हमारे 
यहाँ ऐसे बनते जो वेदकाल से चले आये होगे, कभी ठहरते ही नही। ठहराया 
कि गिरे | पॉच हजार साल से यह सस्कृति चलती आ रही है, पर कोई माई 
का लाल ऐसा न निकला, जो ऐसे दोने बनाये, जो न छढके | किसीके दिमाग 
में भी यह बात न आयी | केसा विल्क्षण हैं यह देश ! हमारे दादा कहते थे 
कि ऐसे ढोने बनाओ, जो छढके नहीं | हस कहते थे कि “ऐसे दोने नहीं बन 
सकेंगे। आप बनाकर दिखाइये |” वे बनाकर दिखाते थे। यह “कला? 
कहलाती है। 

मामूली चीज मे भी कल्य हो सकती है। अपने काम में कुणल्ता होनी 

चाहिए | उद्योग से प्रगति वही है, जो उत्कृप्णता की ओर जाती है। उद्योग मे 
जितनी कला आती है, उतनी ही उसकी सास्क्ृतिक प्रगति होती है । उद्योग मे 
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जितनी कला आयेगी, उत्पादन की क्षमता बंढगी। उत्मादन-क्षमता एक है, 
लकिन असलो प्रगति दसरी चीज है। पचीस लड़के खानेबाले है, तो उतनी 
रोटियों बनेगी, लेकिन कलात्मकता नहीं आबेगी, सास्कृतिक ग्रगति नहों होंगी | 
परिमाण आर गुण--दोनों को नजठीक व्यना है। पेमाना हमेशा खूत्ी को तरफ 
बटना चाहिए। परिमाण गण की तरफ बढना चाहिए। परिमाण तो चाहिए 
ही, छेकिन प्रगति गुण की तरफ होनी चाहिए | 

करसोंटी कान-सी है ? जिसमे कव्यत्मकता आदी है, वह अपने में कछ्ठोटी 
४। एक उठाहरण लीजिये | दो विट्समेन! है | एक खिलाड़ी गेद आते ही 
पीटता जाता है। एक ओब्हर में छह गेदे मारता है, करीब-करीब एक सेन्चुरी 
हो जाती €, पर दूसरा खिलाड़ी एक 'रन मी नहीं बना पाता। आप कहते 
है; “इनके खेल में केसी कुगल्ता है, कैसा '्रेस! हे, केसा सोन्दर्य है, कल्त्म- 
कता है” हर चीज में आप कल्तत्मकता ठेखते हे, यह कल्तत्मकता ही 
कसोटी दें | 

ऊँंगकाग की ऋुब्ती इमसे ठेखने के लिए. कद्दा जाता है | हम कहते हैँ कि 
“आप देख आइ्ये, वाठ मे हम जायेंगे ।? आप टठेखकर आते द और कहते 
है कि “आप मत जाझये। बहों तो मारा-पीटी जैसा होता है, कुब्ती नहीं 
होती ।”? तो कुब्ती किसे कहते हैं ? कुब्ती मे पच की सफाई होनी चाहिए । 
इनके खेल में कोई सफाई नहीं, ग्रेस” नहीं। दो मेढ़ों की छड़ाई से भी खराब 
है। कोई कल्शत्मकता नहीं। किसीको मारने के लिए ऐसे व्लोर्गों को बुलायेंगे 
कला के लिए नहीं। तो, उद्योग में जितनी कव्य आती है, उतनी ही उसकी 
सास्क्ृतिक प्रगति होती टै--बह कसोटी है । 

मोटर चल्दने मे वेंलगाडी चलाने से अधिक कुशलता चाहिए | घढ़ी रखने 
में बड़ा सखने से अविक कुणलछता चाहिए | यंत्र के लिए अविक कुशलता 
चाहिए । लेकिन यह मर्यादा जहाँ समाप्त होती है, वहों यंत्र की सास्क्ृतिक 
भूमिका समात्त होती दे | फिर कुआल्ता यंत्र के साथ नहीं चलती | 


मानवता ४ सानव की विश्येपता 


इसारे विचार के केन्द्र मे मनुप्य है; मन॒ग्य से मतल्य है, उसकी मानवता | 
ह मानवता उसकी विश्येपता हैं। उसे केन्द्र में रखकर हम योजना बनाना 
चाहते है । इसल्ए टिक्नॉलॉजी' में सकेंडर्डाश्जेशनं तो होगा, “स्टैण्डडॉड- 


जेशनों की सर्यादा यह होगी कि वह मनुष्य की विश्येपता, अद्वितीयता को 
समाम न बरे ] 
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हर व्वक्ति अपने में अद्वितीय है। मेरे चार बेटे है, उनके लिए एक भाव 
का एक रंग का कपड़ा लेता हूँ। एक कहता है कि मै उसका 'हण्य्िग कोट! 
बनाकर पहनूँगा, दूसरा कहता है कि 'गॉल्क्क्रोट' बनाकर पहनूँगा, तीसरा कहता 
है कि 'छलागको् बनाकर पहनूंगा ओर चौथा कहता है कि 'बुशकोट बनाकर 
पहनूँगा | यह एक-एक को अपनी अमिरुचि हे । यह अभिरुचि उसकी दृत्ति 
की द्योतक है। अभिरुचि मे मनुष्य का रुख प्रकट होता है। सभी चीजो मे 
रुख नही होता । सत्र करते है तो हम करे”, ऐसा ही होता है। सब लोग जैसे 
बाल रखते हैं, वेसे ही हम रखे, ऐसा होता है। लेकिन आपके बाल कटने में 
आपकी वृत्ति होती है । आपके कपडे में आपकी वृत्ति होती है । 
तो, दो चीजें हुईं। मनुष्य के काम करने के तरीके में मनोद्यक्ति और 
सम्यता होती है । अभिरुचि में दो चीजें आयीं--सस्कृति और मनोश्वत्ति | इससे 
यह बात ध्यान मे आयेगी कि तालीम को उद्योग के साथ क्यो मिलाया ! 
उद्योग मे कलात्मकता हो, तो सस्कृति और अभिरुचि प्रकट होती है । अभिरुचि 
में सनोद्गत्ति और सभ्यता होती है | 
हम चाहते है कि स्टेण्डडाइजेगन' हो, तो उत्कृष्टता की तरफ हो | ऐसा 
होगा तो उसमे व्यक्तित्व होगा, 'इण्डिव्हिज्युआलिटी',, व्यक्तित्व और पर्सनैलिटी, 
व्यक्तित्व में अतर है--दूसरो से मेश अलग अस्तिख, प्रथक्‌ अस्तिख | मेरी 
अपनी अलग हस्ती 'सेपरेट एण्टिटी! | हर ईंट अपने में 'इण्डिहिज्युअल” है| हर 
ईंट अपने में एक एक है, लेकिन हर ईंट 'पर्सनेलिटी! नहीं है । 
आपकी जो विशेषता है, वह 'पर्सनेलिटी! है। केवछ आपका अलगपन, 
भिन्नता आपका व्यक्तिल नहीं है; आपकी विशेषता, 'डिस्टिक्टिव करेक्‍्टरिस्टिक! 
है। एक ईंट की जगह दूसरी ईंट ले सकती है, छेकिन पत्थर की जगह ईंट नही 
ले सकती | लकडी की जगह लोहा नहीं ले सकता | कॉच की जगह स्लेट नहीं 
छे सकती । हरएक का अपना-अपना चिशेपत्र है। मनुष्य भी एक-दूसरे की 
जगह एक हढ तक ले सकता है| सामान्यता मनुष्य की “इण्डिन्हिज्युआलिटी' 
तक पहुँचती है, लेकिन परसनेलिटी मे हर मनुष्य असामान्य और असाधारण 
हो जाता है । 
हम कहते हैं कि उपक्रम ऐसे होने चाहिए कि वे मनुष्य की असाधारणता 
को बचाये और उसकी साधारणता बढ़ायें | 
मनुष्य की सिफत क्यों नहीं खिलती ? 


हर इन्सान की अल्ग-अल्ग सिफत है ! वह खिलनी चाहिए | पर ऐसा 
क्यों नहीं होता 
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२६ जनवरी का ठिन दे और हमारे सर्वोद्य के नेता, कांग्रेस के नेता, 
पी० एस० पी० के नेता सब एक प्लेटफार्म पर भाषण के लिए खड़े है | हर 
आदसी कह्ता है कि हमारा देश अनोखा देश है, उसकी परम्परा में ही अ्िसा 
है, यहाँ जितना आध्यात्मिक विकास हुआ है, उतना ओर कहीं नहाँ हुआ | 
पर हर नेता जब भाषण समाप्त करता है, तो कया कहता हे? यहीं कि 
हमारा देदा ऐसा है, जहाँ पहले महल और मजिल बनते थे, तो उनमें हीरे 
जड़े रहत थे। कन्यादुमारी के दर्जन के लिए जाइये, तो वहाँ वे कहेंगे कि 
कन्याकुमारी की नाक की नथुनी में ऐसा हीरा जडा हुआ था, जिसका प्रकाश 
वीवाल में से जगमग़ाता था | उस प्रकाश को ठेखकर परदेशी का जहाज यहा 
आया आर वे छोग हीरा छे गये | हमारे वेश से ऐसा कोहेनूर हीरा था, जो 
विक्येरिया रानी के मुकुट में जाकर बैठा | तुल्सीदास ने रामचरितमानस में 
लिखा & कि रामराज्य मे अवोध्या के रास्ते पर चन्दन और गुल्यबजछ का 
छिड़काव होता था | रामचन्द्रजी जहॉ-जहों जाते थे, वहढों सारी ऋतुएँ इकट्ठी 
होती थी, फूल ग्विलने लगते थे, झर्य शीतल होता था | यह कोई आध्यात्मिकता 
की व्याख्या नहीं है | हम कद्दना यह चाहते है कि पहले यह ठेंश भौतिक सपत्ति 
से समृद्ध था, लेकिन आज हमारे पास कुछ मी नहीं है । पहले तो बहुत था | 
पहले ऐसा मालठार देश था, मगर आज हमारे पास फूट ठीकरा भी नहीं है ! 
पहले हीरा था, तो विदेश के लोग चढ़ाई करके ले गये | 
आकाक्षां मनुप्य को टिक्नॉलॉजी! के साथ बॉघती है। यह चित्त में 
जलन पैदा होने का लक्षण है। केबल प्रर्बजों की महिमा पर अभिमान करना 
मिथ्या गे है | दूसरों की महत्ता से अपनी द्दीनता को छिपाना चाहते हैं | हमारें 
जो पूर्वज थे, हमारी जो परम्परा और इतिहास था, उसे हम दुनिया के सामने 
क्या रखत ह१ हम कहते दे कि आपका 'स्पुतनिक' तो आज हैं, हमारे तो 
पितर ही चन्द्रद्लेक में रहते थ्रे | तृ तो अब विमान में उडता _, हमारा राम 
उुप्पक-विमान में उडता था |? इम पूछते हें कि तू कहों है ?” तो कहेगा कि 
मे तो पाताल मे जाने की तैयारियों कर रहा हा हूँ ।! यह एरर्वा है। इसमें से 
व्क्नॉलॉजी' का आकर्षण होता है। यह चीज अमाब से से पेठा होती है| 
बैमव नहीं टै, पर बह वेमव के लिए लाठाबित ६॥। इसमें ल्लोेम अधिक रहता 
?। आजा आर प्रतीक्षा भे जितना व्येम होता है, उतना ग्रामि में नहीं होता । 


जो चीज प्रास है, उसका मोह नहीं शेत्ा | पर जो पास नहीं, उसके लिए चित्त 
ज्ल्ता रहता ?ै | 


इस आज इस सिति में 6 । भाषण का आरम्म होता है इन बातों से कि 
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इस देडा की संस्कृति में, परम्परा से अहिंसा है, आध्यात्मिकता है। अहिंसा का 
उदाहरण भी दिया जाता है। पर भाषण की समासि होती है ऐसी वातो से कि 
हमारे यहाँ ऐसे धनु्धारी ये कि शब्दवेधी बाण मारते थे । 'एक डीग इधर और 
दूसरी डीग उधर ।! वक्ता इतिहास का जितना वर्णन करता है, उतना ही 
आध्यात्मिकता का भी अवश्य करता है। यह सब वह धाक जमाने के लिए 
करता है। वह कहता है कि हमारा मेधनाद तो पाशुपतास््र, वाय्वस््र, अग्न्यस्त्र, 
सब छोड़ता था, आपका एटम तो अब आया है। हमारे बाप-ठादा ने जो 
किया, वह करने की किसीकी ताकत नहीं है। पर अब ? वह कहता है कि 
मणिकर्णिका के धाठ के सिवा स्थान नहीं | 

यहाँ की जनता के छृदय में, सुविद्य पडित के हृटय मे भी यह अन्तर्विरोध 
है | उसकी यह 'स्प्लिट'! ( विभक्त ) पर्सनेल्टी है । इसलिए दोनो तरफ उसका 
आकर्षण होता है। नये-से-नये यत्र का आविष्कार होता है, तो कहता हें 
हमारे यहाँ हमारे पूर्वज ऐसा आविष्कार कर चुके थे, यह कोई नयी चीज नहीं 
है। नतीजा यह होता है कि मुड-सुड़कर देखने मे ही वह रास्ता भूल जाता है। 
एक भाई मुगलसराय जाता है, मगर मुड-मुडकर काशी की ओर देखता है और 
कहता है कि यहाँ से काशी का दृश्य कितना सुन्दर लगता है ! इतिहास और 
परम्परा मे हमारी प्रगति पुच्छ की तरफ होती है, मुँह की तरफ नहीं। जिस 
तरफ प्रगति होनी चाहिए, उस तरफ नहीं होती | 


काम टालने की प्रवृत्ति 


इसके आकर्षण का एक और कारण है। वह यह कि एूँजीवाद और 
सामन्तशाही के युग के बाद मनुप्य में इधर एक कुसस्कार आ गया है। मनुष्य 
का अधिक-से-अधिक काम उसका गुल्यम करे, यह उसकी इच्छा रहती है | 
जैसे बर्तन मॉजने की मेरी बारी है, लोकेन्द्र कहता हे कि 'रहने दीजिये, में कर 
दूँगा ।! में यही सोचता था कि तू कहेगा, मगर अब तक तूने नही कहा | में 
तेरी आँख के इशारे की ही राह देख रहा था | पहले से ही ऐसा चाहता था ! 

यूनान और दूसरे देशो मे ठोहरी नागरिकता थी । एक नागरिकता मालिक 
की, दूसरी नागरिकता गुलाम की | उसका आरोप अब हम कम्युनिस्टों पर कर 
रहे हैं---कम्युनिस्ट और गैर-कम्युनिस्ट, मुस॒लिम और गैर-मुसल्मि | हिन्दुओ की 
सिर्फ दोहरी नागरिकता ही नहीं है, अनेकमुखी है। अगर कहना हो, तो सवर्ण 
नागरिकता और अवर्ण नागरिकता कह सकते हैं। सवर्ण नागरिक थे, अवर्ण 
नागरिक नही थे। वे सारे के सारे बहिष्कृत थे | 

ड 


० अहिंसक ऋान्ति की प्रक्रिया 


पहले मशक्कत का जितना काम था, वह गुलूमम से कराते थे। बाद में 
वह पन्ुओ से कराया ओर पश्मुओं से जो न हुआ, वह स्त्रियों से कराया | 
भगवदगीता से स्त्री, चढ़ और पद्च, तीनों को एक कोटि में रखा दे | शकराचार्य 
ने भी वैसा दी कहा है। पश्च या स्त्री से मघझक्कत का काम करा लो | कॉन-सा 
काम स्त्री से करायेंगे, कौन-सा पद्यु से करावेगे, कौन-सा काम गुलाम से 
करायेगे ! तो इसमें दो तरह के काम होंगे : जिनमे दिमाग की जरूरत न हो 
और जिनको करने मे इलत न हो | अप्रतिष्ठित और अकुद्यछ काम हम स्त्रियों 
और पश्ञुओं से कराते हैं| अव हम कहते दं कि ये सारे काम हम अंत्रो से 
करायेंगे, यह एक आकर्षण है। दूसरा आकर्षण दिमाग की झंझट खतम 
होने का है | 
एक महीने शिविर में रहकर लोकेन्द्र धर पहुँचता है। घर पहुँचते ही 
लेकेन्द्र से उसके माई कहते हैँ: “अच्छा हुआ तू आ गया, तेरी ही राह 
देखता था। यहाँ तेरे लिए कुछ काम रखा है, जो ठुझे करना है।? लोकेन्द्र 
कहता हद : 'ठिमाग का काम तो में करके ही आया हूँ। मेरे ठिमाग को कोई 
तकलीफ न हो, खाने-पीने ठो, सोचने का काम भाई साइब करे |” अब भाई 
साहब न करे तो कोन करे ? तो यंत्र करे | 


मनुष्य दिमाग के काम में भी प्रतिहस्तक, एज़ेण्ट चाहता है | वह चाहता 
है कि कोई मेरे बठढके दिमाग का काम करे । चाहता है कि दिमाग से मी कम- 
से-कम काम लेना पड | दिमागी मेहनत से भी वह वचना चाहता है। आधा 
दिमाग यत्र को सौंप देता है ओर आवा दिमाग विश्रेपज्ञ को दे देता है | अब 
ये दो दो गये और उसके दिमाग को छुड्टी मिल गयी ! 


सकत्प था कि वत्र की सक्षमता बढेगी, वैसे ही मनुग्य की कुशलता बढ़ेगी | 
मगर यद्द नही होता । विचार करने का आधा काम यत्र को और आघा काम 
विश्येपजें को सापा, तो दिमाग की कोई आवश्यकता ही नही रही | 'रेल्गेशन 
ऑफ फक्शन' होता चल्ता है | काम दूसरे पर यत्य जाता है | 


मेने कह्या था कि मनुष्य की अद्वितीयता बनी रहनी चाहिए। अद्वितीयता 
जब शरीर की नहीं, उसके दिमाग की सी बनी रहे | अब यहाँ समन्वय कहाँ 
आता ६ £ मशवकत चाहें छोड़ दीजिये, कएट चाहे छोड दीजिये, लेकिन श्रम, 
व्यायाम की आवश्यकता दै। आंख देखना छोडें, कान सुनना छोडे, तो उनकी 
भक्ति का विकास नहीं होता । उनकी झक्ति का विकास होना चाहिए | मनुष्य 
# दिमाग के लिए भी व्यायाम चाहिए | 


आध्यात्मिकता वनास वेमव की आकांक्षा १ 


उपकरण में व्यक्तित्व 


यह चीज कृत्रिमता की तरफ ले जाती है। अत मे जिस तरह मनुष्य के 
खान-पान मे, पोशाक मे, उद्योग से अमिरुचि प्रकट होती है, वैसे ही उसके 
उपकरण में भी मनुष्य की अमिरुचि व्यक्त होती है। सबके फाउप्टेनपेन मेज पर 
रखे है । पहचानने की वात तों अछग रही, लेकिन एक कहता है कि यह 
फाउप्टेनपेन लोकेन्द्र का है। क्यों ? क्योकि ढिखने में भद्दा है ! यह सुन्दर पेन 
किसका है १ तो कहते है कि होगा किसी दूसरे का | मनुष्य जो उपकरण चुनता 
है, उसमे भी उसका व्यक्तित्व प्रकद होता है। यह है--व्यक्तित्व के साथ मनुष्य 
के उपकरण का अनुबन्ध | हमारी इन्द्रिय हमारे घरीर का हिस्सा है, तो हमारा 
उपकरण भी हमारे भरीर का हिस्सा होना चाहिए. | तब सहजता आती है। 


एक आदमी पटे का हाथ दिखला रहा है, ऐसा लचीला है, मानो हाथ ही 
घुमा रहा है। हाथ और पटे में फर्क न रहा | तलवार ऐसी शोभा दे रही है, 
जैते हाथ का एक हिस्सा हो। फाउण्टेनपेन ऐसा चल रहा है कि मानो वह 
छठटी डेंगली हो । उपकरण करण का अंग बनना चाहिए । करण याने इद्रिय | 
ओऔजार इन्सान की डँँगलियो का, हाथ का, शरीर का अग बनना चाहिए। 
तब वह 'पर्सनलिटी' के साथ घुल-मिल जाता है | 


कोई कहता है, जरा अपना फाउप्टेनपेन दे दीजिये |! आप कहते है कि 
“आपका, इस्तेमाकु करने का तरीका ऐसा है कि बाद मे वह वेकार हो जायगा !? 
भाईजी से मे, पूछता हूँ कि 'यह घड़ी कब की है ?? तो कहते है : दादा के 
जमाने की है ।' 'अब तक चली £” “दूसरे को छूने ही नहीं देता हूँ ।! उपकरण 
में मनुष्य के व्यक्तिख का प्रकाश, उसकी आभा प्रकट होती है। मनुप्य के 
उपकरण के साथ शरीर का साधर्म्य होना चाहिए। तब व्यक्तिख्, का विकास 
होगा, नहीं तो नहीं होगा । 


साम्यीकरण ओर विशेषत्व 


उपकरण उपकरण रहे और में मै रहूँ, तो ये ठो चीजे अलग-अलग रह 
जाती है | एक तरफ 'स्टैण्डडाइजेशन' है और दूसरी तरफ 'स्पेशलाइजेशन? है। 
“एटैण्डडाइजेशन” उपभोग के स्तर पर बढ़ रहा है, स्पेशलाइजेशन' सर्विस” और 
उत्पादन के स्तर पर | सर्विस! का मतलब है व्यवस्था । व्यवस्था और उत्पादन 
के स्तर पर विशेषज्ञता बढ़ रही है ओर स्टेण्डडॉइजेशन उपभोग के स्तर पर बढ़ 
रहा है। इससे मनुष्य का व्यक्तिख खो जायगा | 


२ अहिसक क्रान्ति की प्रक्रिया 


एक व्वक्तिमल है, दूसरा विगेपत्त | इण्डिव्हिज्युआलिटी' को हम “व्यक्तितत 
कहेंगे और पर्सनेंल्टि! को व्वक्तिमल! | हर व्यक्ति अपने में अद्वितीब ईँ, 
अपने में विभृति है। इरएक को एक विशिष्ट प्रतिमा है, उसे में जीनियस' 
कहता हैं | आपका स्टेण्डड्डाइजेशन इस स्तर पर नहीं आना चाहिए। 
पहंण्डर्डाइजेशन' का आकर्षण क्यों है ? उसका पहला कारण दुर्मिश्ष है । 
वेंभव की, प्रचुखा की, आकाश्ा दे | उसका परिश्रम निर्थंक परिश्रम है, इसलिए 
आराम की आकाश्वा है। आज का किसान पद्म की तरह, गुलाम की तरह, 
यंत्र की तरह काम करता है। इसलिए वह काम से छुटकारा चाहता है | इस 
कारण आज इमारे वेतन में सुविद्य पडितों की, सामान्य मनुग्य की भी दोहरी 
'पर्सर्नेलिटी! है । हमारी मॉगड़े कि ्टेप्डडॉइजेशन' मनुष्य की सामान्यता 
का हो, स्येशलाइजेशर्ना उसकी विद्येपताओं का हो । 
उत्मादन से उपकरणों का रुंयोजन मनुप्व के व्यक्तिच के अनुरूप होना 
चाहिए | सख्या चाहिए, तो मी स्टैण्डडाइजेमन एक हृठ तक, अभाव की पूर्ति 
तक, दुर्भिक्ष का निवारण होने तक हो | इसके आगे जब आप अति विपुल्ता 
की वरफ जाते है, तो भी हम विपुल्ता का विरोध नहीं करते। एक ही चींज 
कहते हैँ कि मनुष्य की विश्येपताआ का परियोप होना चाहिए। उपकरण और 
उसकी दंट्रियों, दोनो में साधर्म्म होना चादिए। अपने-आप यह मर्वाठ 
आती है । 
हम कहते हे कि उत्पादन की पद्धति मे मनु्य की अमिरुचि व्यक्त होंनी 
चाहिए उपकरणो मे अमिवचि होनी चाहिए है| अभिरुचि में उसकी ज्वत्ति ओर 
सम्बता प्रकट होगी । इसके वाठ हम कहते दई कि कष्ट चाहे निकाल लीजिये, 
लेकिन परिश्रम चाहिए, व्यायाम चादिए। नहीं तो मनुष्य की इंद्वियाँ क्षीण हों 
जावेंगी। ऑख देखना छोड ठे, तो जड़ दो जाय, पत्थर या कौड़ी वन जाय | 
कीडी और आँख मे क्या फर्क द ? आँख देखती है, कोड़ी देखती नहीं | 
यहों के मनुष्य के व्यक्तिख् में आध्यात्मिकता का गर्व और वेभव की 
आकाल्षा है | आभमान आध्यात्मिकता का दे, लेकिन सारी-की-सारी परिस्थिति 
में वेमव की आकाक्षा दै। एक तरफ इंब्वर है और दूसरी तरफ “धन-कुवेर | 
“भगवान्‌ और कुबेर ठोनो की उपासना एक साथ नहीं हो सकती, ईसा ने 
कहा २ इसमारे देश मे आठ इस अन्वर्निसेघ के कारण मनुष्य का , दोहरा 
व्यक्तिल् दिग्गई पट रहा है | ७ 
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प्रात 


मानस बदलनां आवश्यक ४५५ 


अभी हमारे विचार का मुख्य केन्द्र है: सघर्प ओर अन्तर्विरोध। यह सघर्ष 
ओर अन्तर्विरोध दूर करना, उसे मिटाना, उसका निवारण करना क्राति का 
मुख्य क्रियात्मक अग है। हम उसकी प्रक्रिया का विचार कर रहे है| प्रक्रिया 
का अर्थ है पद्धति और मार्ग | 

हम सोच रहे हैं कि सहजीवन से मनुष्य के व्यक्तिख का संरक्षण केसे हो ! 
हम देख रहे है कि एक तरफ तो यह आकाक्षा है कि गकसाली सिक्के की तरह 
सबका रहन-सहन एक-सा हो, और दूसरी तरफ यह आवश्यकता है कि हर- 
एक के अपने-अपने विशेष गुण ओर कौणल का भी विकास हों | पहली चीज 
हम यह चाहते है कि सबको एक तरह का जीवन मिले | सबका जीवन-मान 
एक प्रकार का हो। हम सबको स्टैण्डर्ड जीवन देना चाहते है। जहाँ तक 
मनुष्य की प्राथमिक आवश्यकताएँ है, उनका सामान्य स्तर सबको मिले | सब 
एक सतह पर आ जायें । पर यह जीवन स्थिर नहीं, गतिशील हो । उसकी 
प्रगति सामान्यता से उत्क्ृप्टता की तरफ हो | हम सबकी समान बनाना चाहते 
है, लेकिन उसके समान, जो सबसे उत्कृष्ट हे। ऊपर की तरफ हमे जाना है, 
नीचे की तरफ नहीं | 

दूसरी चीज यह है कि हर व्यक्ति अपने मे अद्वितीय है और हर व्यक्ति मे 
विशेषता है। यह उसकी 'जीनियस”--विशेष प्रतिभा है | राष्ट्रवादी कहेगा कि 
भनुप्यो के समुदायों का भी एक व्यक्तिख होता है, जिसे उनकी '“नेशनलिटी', 
राष्ट्रीय विशेषता, राष्ट्रीय खल कहते हैं । ु 


व्यक्तित्व ओर राष्ट्रीयता 


५ ॥ 


भेजिनी इटली में राष्ट्र-चर्म का प्रवर्तक माना जाता है। इसने ड्यूटीज 
आओऑफ मेन? किताव लिखी | “मानवीय कर्तव्य नाम से उसका अनुवाद हुआ 
है। इस विपय पर इससे पहले टॉमस पेन की क्रिताब निकली थी, “दी राइट्स 
ऑफ मैन | टॉमस पेन ने सबसे पहले “कॉमन सेन्स” ( साधारण सयॉपा ) किताब 
लिखी थी | यह “कॉमन सेन्स' पुस्तक अमेरिका की क्रान्ति की प्रेरक पुस्तक है | 


ण्छ अहिसक क्रान्ति की अक्रिया 


न्दने 


बे 


इसके साथ-साथ उन्होंने दूसरी क्रिताव भी ल्खीं * राइट्स ऑफ मैन और 
<ी एज ऑफ रीजन! | ये घुस्तके एक भिन्न परद्गह की है । समालवाद से कुछ 
मिन्न प्रवाह इसमे है। समाजवाद में साधारण मनुष्य के अधिकारों का एक 
प्रवाद चल ही रहा 
का प्रवाह चल्य | 
प्रवक्ता बना | 


था, लेकिन राजनैतिक क्षेत्र में साधारण मनुाय के अधिकारों 
इन प्रवाह को लेकर टॉमस पेन उस जमाने का क्रान्तिकारी 

इब्ल्ी मे मेजिनी रा्ट्रीयता का मत्र-ठ्ा बना । उसने एक छझत्र बनाया : 
तेद्र्नेल्टि इज टी इण्डिव्दिज्युआलिटी ऑफ ए पीपुछ' | दर यद्ध का व्यक्तिल 
उसकी गष्ट्रीवता है। यहां इप्डिव्हिज्युआलिटी' का क्या अर्थ है? सिपरेट 
एक्लिस्टेन्स', प्रथक्‌ असिल | हमारे ढेझ में श्री अरविन्द के पहले गद््रीवदा के 
दार्शनिक प्रवक्तार्ओी में टो मुख्य थे--विपिन पाल और त्रह्मवान्यव उष्णथ्याव ! 
राष्ट्रीयवा पर विपिन पाल ने पुस्तक लिखी, जिनमें एक पुस्तक 'ठी सोल ऑफ 
इण्डिया! है| इसके कई वर्ष वाद कल्कसे के हाईकोर्ट मे एक अंग्रेज चीफ 
जस्टिस सर जॉन उडरफ आया, उसने काली-पूजा, बक्ति-पूजा, वंत्र-विज्ञान पर 
कतार लिखीं। उसने इज इण्डिया सिविल्यइज्ड! नाम की एक प्रसिद्ध मुस्तक 
लिखी, जो हमारे काम की है | उसकी दूसरी पुस्तक ट्ै : दी सीड ऑओंब्ट रेस! | 
बानी हमारे वंग का वीज | हमारे भारतवर्ष की मानवता का, हमारी राष्ट्रीयता 
का त्रीज क्याई? इस प्रकार राष्ट्र का विभृति का भी एक दर्शन ऊंसार में 
प्रद्रत्त हुआ | परन्तु आज़ हमारे लिए वह विपय ग्रासगिक नहीं है ! 


विशेषता का विकास 

यहाँ इम मनुय के व्यक्तित्व के संरक्षण की वात सोच रहे है, केवल प्रथलर्‌ 
अस्तित्व की नहीं | इर आदमी के छिए मकान, कपड़ा ओर भोजन की व्यवस्था 
समान होगी, पर इर आठमी की विद्येपता है उसका व्यक्तिमत्व | हर मनुष्य में 
इुछ ऐसी बातें ढें. जो दूसरे में नहीं । वद् जो दूसरे से अछग करनेवाली चीज 
होती दे, यह है विश्येप गुण-वर्म | इर व्यक्ति मे जो विद्येप ग्रुण-चर्म है, उसीको 
ध्वन्तिमत्त! कहते दें | 

हम ऋहते है कि इर मनुप्य की सासान्वता का अनुमव होना चाहिए, साथ- 
साथ धर मतुस्य की विश्येपदा का विकास होना चादिए | हम “्टेंग्डडॉइजेगन 
आर ्पेशलाइनेशन! का समन्वय करना चाइते हैं। भौतिक, प्राथमिक 
आब्स्यकता ही पति तक समानता हो | दससे विश्येपल का नहीं, सामान्य व्यक्ति 


का विशिद्वकन्ण हो | विश्येपश्ष का विश्विश्वीकरण अल्य चीज है. और व्यक्ति का 


मानस वदुरलूना आवश्यक जुजु 


अलग चीज | विशेषज की आवश्यकता होगी, छेकिन साथ-साथ सामान्य व्यक्ति 
की विशेषता का भी विकास आवश्यक है | 


उपकरणों की उ्यवस्था 


उपकरणो की व्यवस्था मे विवेक होना चाहिए । हर मनुष्य की प्राथमिक 
भौतिक आवश्यकता की पूर्ति के लिएसंयोजन चाहिए, समझौता नहीं । 'समझौते' 
का मतलब है, येन केन प्रकारेण भोतिक आवश्यकता की पूर्ति। 'येन केन 
प्रकारेण' जब हम कहते हैं, तो किसी मर्यादा का विशेष आग्रह नही। डुर्मिक्ष 
मे कोई मूल्य नहीं पनप सकता | दुर्भिक्ष मे मूल्य जड ही नहीं पकडता, वह 
मुरञझ जाता है, जल जाता है। तो दुर्मिक्ष के मामले मे हम समझौता नहीं 
चाहते | दुर्भिक्ष के निवारण में सबका निरपेश्ष सहयोग होना चाहिए।। भूख 
मिटानी है, छेकिन हरणक अपनी-अपनी तरकीब लिये बैठा है। हर आदमी 
कहता है कि अगर मेरी तरकीव से भूख न मिटेगी, तो भले ही न सिटे । आग 
तो बुझानी है, लेकिन मेरी युक्ति से बुझे, तभी बुझानी है | ऐसा विवाद हो जाता 
है ओर मकान जल जाता है ! इसलिए, उत्कय्ता चाहिए.। आग बुझानी है, तो 
जिस तरह बुझे, उस तरह बुआनी है। लड़के का बुखार मिणाना है, तो फिर 
होमियोपैथी हो, नेचरोपैथी हो, एलोपैथी हो या कोई भी 'पैथी” हो; लेकिन 
मिय्ना चाहिए.। इन सब 'पैथियो” मे अगर “सिम्पैथी ( सहानभूति ) न हुई, 
तो सब पैथियों बेकार है | 
रोग-निवारण की तरह सकट-निवारण के क्षेत्र में सबका समान भूमिका से 
सहयोग होना चाहिए | सामान्य संकट का निवारण सामुदायिक पुरुषार्थ से होना 
चाहिए । यहाँ हम कोई पद्धति लेकर नहीं जाते | इम कहते हैं कि जिसका संकट 
मिठाना है, उसे साबित रखिये | दादा के मकान मे आग लगती है। मकान 
की आपने बचाया और दाठा को जलने दिया ! आप कहेंगे कि हम तो मकान 
बचाने के लिए. आये थे, दादा को बचाना हमारा 'काम' नही था | में कहता 
हैँ कि विवेक इतना ही रखिये कि जिसका संकट-निवारण करना है, वह 
साबित रहे | 
साबित रखने की चीज है--व्यक्तिमत्व, मानवीय विशेषता | हम मानव- 
केन्द्रित व्यवस्था पर विचार कर रहे हैं| मानव-केन्द्रित से हमारा मतलब है : 
मानवता-केन्द्रित | हर मानवीय विशेषता समाज-जीवन की पोषक होनी चाहिए। 
कुछ लोग कहते हैं कि साहित्य तो अपने आनन्द के लिए. होता है। तो 
उसे छापते क्यो हो १ चित्र अपने आनन्द के लिए बनाते हो, तो घर में क्यो 


रू हिंसक क्रान्त ल्‍्नि चक्की प्रक्रिया ४] ॥ ए 
जद दसऊ क्रान्ति की प्रक्रिय 


मु 
नहीं रखते ? हमारे चिच से तुम्हरे साहित्य का क्यों सम्बन्ध आता है आर 
तुम्हारे चित्र का हमारी आँख से क्यों सम्बन्ध आता है ! 

मनप्य का कोई गुण असामाजिक नहीं हो सकता । गण वा घारित्य का 
आय सगे से ही होता दै। मनुग्य मे कोई ऐसी विशेषता नहीं, जो अंसामा- 
जिक हो | मनप्य में जो विशेषता प्रकट होगी, वह हमेशा समाज से प्रकट होगी 
और समाज को आगे के जायगी | जो समाज मे से प्रकट नहीं होगी, उसका 
कभी आपको ज्ञान भी नहीं होगा | 


म्रें कहता है कि देह्यात के आदमी न जाने कितने वडे-बड़े रहे होगे । रा 
कोई क्रामवेल रह होगा, कोई मिल्टन रहा होगा | हमे इसका पता नहीं दे | 
ऐसे बहुत-से फूल जंगल में खिलते है, जिनका पता हमें नहीं चलता | -जिनकी 
पता चलता है, उनका पता समाज में ही चलता है। इसलिए यदि व्यक्तित्व को 
परिषोप होगा तो समाज मे ही होगा । परिपोप व्यक्तित्व में होगा, तो यहाँ होगा | 


साधना-केन्द्र बना, तो झंकररावजी ने कहा कि “जहाँ तक भीतिक जीवन 
का सम्बन्ध है, वहों तक सहकारये होगा । जहाँ तक व्यक्तिगत जीवन का सम्बन्ध 
है, तो हर व्यक्ति के लिए वह स्वतत्र, अलग-अलग होगा !” इसे स्वतन्त्रता 
की समस्या? कहते है| अन्त्रविद्या से हम क्‍या मॉगते हैं! उपकरण ऐसे हो, 
जिनमें मनुग्य की सामाजिक आवश्यकताओं की पूर्ति को क्षमता हो । 


कलात्मकता ओर अभिरुचि 


हमारी दूसरी मॉग बह है कि उपकरण ऐसा हो, जिसमे व्यक्ति की कलछा- 
त्मकता और अमभिरुचि का विकास हो । एक को हम ग़ुणात्मक कहेंगे और 
दूगरे को आकारात्मक कहेंगे | समाजवाद और साम्बबाद ने हमे क्या सिखाया : 
पहले क्रान्ति परिमाणात्मक होती है, बाद में गुणात्मक | उनका यह बडा 
सिद्धान्त है | दूसरा बड़ा सिद्धान्त यह है कि परिमाण व्यापक होता है, तो गुण 
में बदल जाता है | इन सिद्धान्तों को उन्होंने 'डॉगर्मो! बना रखा । डॉगर्मो' 
से मतल्य हैं कि ऐसा सिद्धान्त, जिसके बारे में मनुस्य फिर से सोचता नहीं दे | 
यह वास्तविकता नहीं है। मार्क्स का विज्ञान बहुत वास्तविक नहीं है, क्योंकि 
बिजान में रोज प्रगति हो रही है। इसमे वहत बहस करने की कोई आव- 
ब्यकता नहीं | 

परिमाणात्मऊ को शुणात्मक में बटलने के लिए मनुण्य के व्यक्तित्व का 
नरक्षण होना चाहिए. ओर इसके अनुरूप उपकरण होने चाहिए। हर व्यक्ति 


मानस बदलना आवश्यक ज७छ 


की विशेषता के अनुरूप उपकरण उसे मिलने चाहिए। “कसाली प्रक्रिया को 
हमने एक हृद तक मंजूर किया । हमने उसकी मर्यादाएँ, बतलछायी कि सेना से 
तैयार वर्दी मिलती है, क्योंकि सबका शरीर करीब-करीब एक आकार का होता 
है। जूते मी वहाँ एक नाप के होते हैं । क्योकि पेंर भी सबके करीब-करीब 
एक आकार के होते है | जुता बहुत आरामप्रद तत्र होता है, जब वह आपके 
पैर का बना हो | आपके लिए ही चीज बनती है, तो वह आपके अनुरूप होनी 
चाहिए.। यह बात तो उपभोग की चीजों के लिए. है। अब उपकरण को लछेगे। 
फाउण्टेनपेन ओर सितार का उदाहरण दिया जा चुका है। आप चरखा कात 
रहे हैं और माईजी इधर-उधर घूम रहे हैं| आपने भाईजी से पूछा क्यो भाई, 
क्यों घूम रहे हो ?” वे कहते है कि 'मै अपना चरजखा हूँढ रहा हूँ !! आप कहते 
हैं कि 'जरूरत हो तो मेरे चरखे से कात लीजिये |” वे कहते है : “अपने चरजखे 
पर मेरा हाथ सध गया है, दूसरे चरखे पर हाथ सधा नहीं है ।” औजार मे 
और इन्सान मे, मनुष्य के करण और उपकरण में 'अगअगी' सम्बन्ध होना 
चाहिए | वह हमारे शरीर का हिस्सा बनना चाहिए.। शरीर का हिस्सा बनने 
पर सहज कुशलता आती है | 
पहाड़ चढने मे जूता उतारना पड़े, दौड़ने मे उतारना पड़े, तो जूता एक- 
डम ठीक नहीं है । विनोवा से घूछेगे कि आपके पास सबसे अच्छी चीज क्‍या 
है, तो थे कहेंगे कि हमारा जूता है, क्योंकि इसको पहनकर बगैर तकलीफ के 
में ढस मील चल सकता हूँ | वह मेरे पैर की शक्ति बढाता है| यहाँ पैर की 
शक्ति में बढ़ोतरी हुई | उपकरण का दूसरा पहलू आ गया। उपकरण हमारे 
शरीर का अग ही बने, इतना ही काफी नहीं; बल्कि उस अग की शक्ति को 
बढाये, यह भी जरूरी है। उपकरण की विशेषता केवल कला के क्षेत्र तक 
सीमित थी | हमने कहा कि उत्पादन के क्षेत्र मे भी कल्ात्मकता आनी चाहिए | 
नही तो क्या होगा ! बड़े-से-बडा पडित भी असस्कृत रह जायगा | डॉ० जॉन्सन 
अपने जमाने के बहुत बडे विद्वान थे | विद्वच्छिरोमणि थे | एक दफा उन्हें सगीत 
की एक बैठक में वेठा दिया | जब वे उठने लगे तो किसीने पूछा कि कैसा 
लगा ?? तो उन्होंने कहा कि “इट इज द लीस्ट डिसूएग्रिएबछ ऑफ ऑल 
नोंइजेज |? “दूसरे कोलाहल की अपेक्षा यह कम कर्णकठु है !! यह डॉ० जॉनसन 
का हाल था। और शिक्षणशासत्री कहते है क्रि जिसे सगीत मे रुचि नहीं है, 
वह असंस्कृत है । 
मतलब यह कि साधारण मनुष्य में कला की अमिरुचि पेढा होनी चाहिए 
ओर वह उसके उद्योग में प्रकट होनी चाहिए. । मान लीजिये कि आपने मे 


ज्ट अहिसक क्रान्चि की य्रक्किया 


ओर एक लडकी को तराघने के लिए सेव ठिया। मेने तो छिलके के टुकढे- 
ठुकडे कर दिये, जब कि उस छड़की ने चाकू इटाये बिना एक ही छ्ल्का 
उतारा, ले इसे 'सिफतः कहते हैँ । इसमे शोमदीयता और कला दोनो है 
वेकनॉलॉजी में इस झोमनीयता ओर कला का सरक्षण होना चाहिए | नहीं तो 
हमेशा एक मृल्भृत सबर्प रह जायगा | उत्पाठन की भूमिका पर मनुष्य केवल 
उत्पादन का चिन्तन करेगा आर उससे अलग होते ही संत्कृति का विचार 
करेगा | इसमे दोनों में सामंजस्य करना चाहिए | 


वसव-छाछुपता ओर आराम-प्रियता 


आधुनिक बत्र-व्यवस्था से वो तरह के आदमी ह | एक वे है, जो अब तक 
गुल्यम, पद्म, ज्ली से काम छेते रहे और अब बंत्र से काम लेना चाहते है | वें 
अपना ठिमाय भी नहीं चल्यना चाहते | आज मनुप्व अपने व्यवसाय को टाल 
रहा है| वह कहता दे कि कुछ काम यत्र को दीजिये और कुछ विश्येपन को । 
तो यंत्र को भौतिक काम दिये और विश्ञेपनत को दिमागी काम | इस तरह वह 
न्वय॑ प्रयोजन-दीन बन गया। यह मनुष्य का खमाव नहीं, कुसस्कार है। 
परजीवाद के कारण आया छुआ कुरुस्कार है | जैंसे अंग्रजो के राज्य से आया 
हुआ कुसंस्कार बहुतें को लगा दे कि वे छद्ध दिन्‍दी या झुद्ध मातृभाया में बोल 
नहीं सकते | सबने छद्द बजे वेरा चाव पिलाता है, तो विस्तर मे ही चाय पीने 
को आदत हो छाती है| परिस्थिति से जो कुसस्कार ब्नते हैं, उनसे वमव- 
व्येडपता और विश्वाम-पियता आ जाती है । परन्त वैमव-ल्येडपता और विश्राम- 
प्रियता मनुस्व का खमाव नहीं है | 
इम देचने हू कि दो जगह दो संत्रप आवे। पश्चिम के देशो में मानसिक, 
दिमागी संबर्ष आया, इमारे ढेश मे यात्रिक | वहाँ मानसिक स्तर ०र सबर्ष 
आया. हमारे वहाँ उत्पादन की पद्धति के सर पर | यों अल्य-अल्या सतह पर 
विगेध और संघर्ष पैठा हो गया है । लेकिन यह मनुष्य का खमाव नहीं | 
आए व्येग इस जिविर में आये । क्ृष्णराजमाई अगर आप न्ेगो को यह 
ल्विते कि यहाँ आते समय थाली, कण्ेरा, व्येटा, गिलास तो आप लाइये ही, 
साय-साथ सेटी बनाने के वर्तन और झाइ, भी छेते आइबे; ठंड के दिन हैं, 
इनलिए बिस्तर भी काफी छेते आइये, तो यह कोर्ट बेजा बात नहीं होती । 
वो मी बज अहते कि यह शिविर अच्छा रहा, जो हमें गढह्य बनाता टै और 
सवार भी । 


दूसरी चिह्न करणमार्ट ल्खिते हैं । वे ब्खिते £ कि आपको विस्तर न्यने 


सानस वदुलना आवश्यक ज९्‌ 


की जरूरत नहीं। यहाँ गाधी-आश्रम है, वहों से हजारों कम्बल टम दे देंगे। 
चाय पीने के प्याले भी यहाँ मौजूद है। चम्मच, थाली, कणोरी आदि यहाँ 
सब मौजूद हैं। पलग, चौकी, गद्दी भी मौजूद है। आपको करना क्‍या है ! 
सिर्फ सोना है । इस दूसरी व्यवस्था मे आपको ज्यादा आराम होगा या नहीं ! 


परिग्रह मानव का स्वभाद नहीं 


अमीर इतना सामान ढोता है, तो क्या यह उसका स्वभाव है ? सामान 
ढोना, परिग्रह करना मनुष्य का कुसंस्कार है। परिग्नह मनुप्य का स्वभाव नहीं 
है । “एक्वीजीशन फोर पजेशन |? “एक्वीजीगन! का अर्थ है प्राप्त करना, 
अजन करना, यहाँ वह कमाने के अर्थ मे नही है, प्राप्त करने के अर्थ मे है | 
मराठी और गुजराती मे इसके लिए अच्छा शब्द है, 'सम्पाठन करना? | वस्तु 
को सम्पादन करना योग” कहलाता है। 'पजेगन का अर्थ है 'क्षेम! | तो 
“एक्‍्वीजीशन फॉर पजेशन! का अर्थ 'योग-क्षेम! हुआ। वस्तु को जुयना और 
वस्तु को रखना । ये दोनो बाते आदमी का स्वभाव नहीं हैं | मनुप्य को संभालने 
का शौक नहीं है । चीज को ढोये ओर सेमाले, यह उसका सखभाव नहीं। 

यॉनी ने अंग्रेजी मे एक किताब लिखी है : 'एक्विजिटिव्ह सोसाइटी” | ऐसा 
समाज, जिसमें वस्ठु के उपाजन और संग्रह का शौक है। मनुष्य को उपाजन 
का शौक नहीं है | मनुष्य की प्रेरणा निर्माण की प्रेरणा है, उपार्जन की नहीं । 
उपाजन की प्रेरणा सनुष्य में संस्कार है, वह उसका मूल खमाव नही | हिन्दी 
में उसे 'उपादान! भी कहते है | उपादान करना याने चीजो को जुटाना, संग्रह 
करना । उसके साथ-साथ परिग्रह भी आता है। परिग्रह मनुष्य का स्वभाव नही 
है| मन॒ुग्य उपमोग करना चाहता है, छेकिन परिग्रह करना नहीं चाहता। वह 
चाय पीना चाहता है, चाय का सामान ढोना नहीं चाहता है 

गोविन्दयव और उसका एक साथी, ठोनो सिंहगढ़ पर चढ़ते है। बे 
सोचते है कि साथ से जो सामान है, उसमे से क्या-क्या कम करे ! 

गोविन्दराव कहता है कि “ओढ़ने-बिछाने का सामान तू ले और खाने का 
में लेता हूं ।” 

वह पूछता हे कि “क्यों माई, ऐसा क्यो १” 

गोविन्दराव कहता है कि “मेरा यह सामान लगातार कम होता जायगा, 
तेरा चोटी तक रहेगा ।”? 

जो बोझ उपभोग के साथ श्लीण होता चला जाता है, वह मनुष्य को प्रिय 


है) 


० जअदिसक क्रान्ति की प्रक्रिया 


लगता हैं | उपभोग के साथ जो बोझ वढता है, वह प्रिय नहीं छगता | इसलिः 
परिय्रह् मनय का खभाव नहीं। है 

लोग कहते है कि माल्कियत की प्रेरणा नहीं होगी, तो छोग काम कहाँ 
से करेंगे ? प्रेरणा कहों से आयेगी ? हमार कह्ना है कि काम की प्रेरणा 
सनुप्य के ब्व्िए्‌ स्वामाविक है । वह दब गयी है, ट्रक गयी ट्टै । काम की 
प्रेग्मा खोजने की आवश्यकता नहीं है। सिर्फ कुसस्कार मिठाना है | कृण- 
गज्ी की छोटी छडकी से क्रदो-कूदों! नही कहना पडता । चुप वैठो', छुप 
बेंठों! ऋदना पडता है ! े 

तो, हमने देखा कि आराम या निव्ल्छापन मनुप्व का स्वभाव नहीं दे | 
पर यत्र-व्यवस्ण का आकपण किस चीज से है? उसका एक आकर्षण तो हर 
प्रच॒ुणता का, दसरा हैं आगम का | आराम का आकर्षण भी प्रतिक्रिया ट्ट | 
जेसे इमारे वहाँ गरीबी, मोहताडी और बेकारी के कारण यत्रों का आकर्षण हैं, 
वैसे ही पश्चिम मे मी यत्रों का आकर्षण अब तक प्रतिक्रियात्मक दी है । जिन 
वगों को बहुत श्रम करना पडा, उनका सपना क्या था १ यही कि इम आराम 
करेंगे। नोकरी से निद्वत्त छोंगे, तो क्या करेंगे ! पच्चीस साल तक नौकरी 
फ्री, अब आराम करेंगे | 

क्या आराम करने के दिन अथीं पर जाने के दिन हैं? आराम मनुष्य 
का स्वभाव, उसकी मल प्रेरणा नहीं है। मनुष्य के स्वभाव में मृलग्रेरणा 
काम की है | जैसे चलने की, दौंडने की प्रेरणा | थे पेरणाएँ उसके छारीर की 
मत्मत प्रेरणाएँ हू | पर इनका उपयोग उसे करना पडता है आवश्यकताओं 
की पूर्ति के लिए, न कि विश्ेपता के विकास के लिए | सार्वजनिक उत्मादन 
ऋ लिए ग्रेरणा कहाँ से आती है ? वह कहीं से नहीं आती | बह तो मनु्य में 


मोजद द्दी है | वह कहीं से आती, वो जअली भी जाती, पर ण्ैसा ड्टै नहों | वह 
उसका स्वरूप ह£ | 


पूँजीबाद के दो आधार 


दूसरी तरफ ठेंन्िये | गगेब गरीबी की मसीवत क्यों सह्ता है ? क्‍या उवाब 
है हसमक़ा ? यही कि रात चारे जितनी काली हो उसका अन्त आता द्दी ड्टै | हर 
गरीत्र को आजा है क्लि वद्द अमीर वन सकता है । जो अमीर दे, थे बने हुए 
7 | अमीर पैठा थोट़े ही होते #। जिनकी कोख से वे पैटा हुए दें, वे भी बने 
हुए इ। अगर हरीश व्यास अमीर बन गया, तो भद्याचार्य कद्ता है किम 
क्यों नद्दी : एक मनुष्य ने लो किया, बह दूमग मनुग्य कर सकता £, यद्द 


ई्‌ 


सा नस बदुरूना आवश्यक ६५९ 


आशा है। अमीर अमीरी क्यो ढोता है? उसे गरीब बनने का डर है। हर 
अमीर को यह खतरा है कि कल कही वह गरीब न हो जाय; क्योकि उसने 
अमीरो को गरीब बनते हुए देखा है। गरीब को उम्मीद है कि में अमीर बन 
सकता हूँ । यहाँ एक को डर हे, तो दूसरे को उम्मीद । ये (जीवाद के आधार 
है | दो खम्भो पर पूँजीवाद खडा है : एक खम्भा है अमीर का डर और दूसरा 
खम्भा है गरीब की उम्मीद | 
जिस तरह शस्त्र का एक मानस, युद्ध का एक मानस, मणीन का एक 
मानस है, उसी तरह अमीर का और गरीब का भी एक-एक मानस है। मनो- 
नियत्रण और मस्तिप्क-प्रक्षाऊन के सिलसिले मे पहले इसकी चर्चा आयी थी | 
पश्चिम में गाधी के सत्याग्रह की बहुत किताबें निकली हैं। वे कहते है कि 
समाज-परिवर्तन की प्रक्रिया केवल आथिक ओर सामाजिक प्रक्रिया नहीं, बल्कि 
मानसिक भी है। मानस-झासत्र के स्तर पर भी इस समस्या का मुकाबला करना 
होगा | समाज-परिवर्तन की प्रक्रिया केवल आर्थिक, राजकीय प्रक्रिया नही; 
मानस-शास्त्र की भी प्रक्रिया है। 
गरीब का मन और अमीर का मन ऐसा बना है। इसके लिए परिस्थिति 
को बढलने की आवच्यकता है। जो छुसस्कार केवल परिस्थिति से हैं, उसे 
बढलने की आंवव्यकता है | किसीको बुखार आता है । में पूछता हूँ कि बुखार 
क्यों आया १ तो कहते है कि धूल है, पानो खराब है। तब हम कहते हैं कि 
“इनको यहाँ से सेवापुरी हटाओ |” इस तरह परिस्थिति को बढल देते है | 
बीमारी परिस्थिति से पैदा हुईं, तो परिस्थिति को ही बदल दिया । लेकिन 
परिस्थिति से सब कुछ नहीं बनता । हमने सन्‌ १९२०-२१ मे कॉलेज छोडा । 
कॉलेज तो छोड़ा, पर अब किया क्‍या जाय १ अध्ययन फिया जाय, ऐसा सोच- 
कर हम राज्यशास्त्र की एक किताव खरीदने गये | टॉमेस बकर की किताब 
थी : 'हिस्ट्री ऑफ सिविलिजेशन” | उसमें लिखा था कि जिस देश को जेसी 
आबोहवा होती है, वैसा आदमी वनता है। इटली में केसी आबोहवा है ! 
“अगर दस सिपाही होगे, तो दसो कप्तान होगे!। हर सिपाही कान था। 
जिनके साथ मैं बैठता था, उनसे पूछा कि भारत की आबोहवा केसी है ! तो 
उन्होंने कह्य कि “यहाँ दस सिपाही और ग्यारह कप्तान है ।? मैने दूसरा सवाल 
पूछा कि “यहाँ खराज्य कब आयेगा १? तो उन्होंने कहा : “आबोहवा नहीं 
बढलेगी, तब तक नहीं आयेगा |? 
गनीमत यही है कि परिस्थिति के प्रभाव की भी एक मर्वादा है। यह 
मर्यादा न होती, तो क्रान्ति सम्भव न होती | प्रतिक्रिया से क्रान्ति नहीं होती । 


है. 


द्व्रे अहिसक क्रान्ति की प्रक्रिया 
थे ठोनों दो परिन्थितियों की प्रतिक्रिवाएँ ह। एक पश्चिम के लोगो की ओर 


दूसरी हमारी, जो नगे, भूखे ओर वेकार हैं । नगे, भूखे और वेकार लोग कद्ठते 
है कि पहले हम अमेरिका जैसा वनना दे, फिर देखेगे। बाद से आब्यात्म 


आयेगा | 

में जब कॉलेज छोडनेदाल्य था, तब अपनी वृआ से मैनें बात की । उन्‍्हेंने 
कटा कि “क्ॉल्ज क्यों छोडना चाइते हो १” मेने कह : “महात्माजी के पीछे 
जाना टै।” वे बहुत बुद्धिमान्‌ थीं। उन्होंने कह्दा कि “गाव्रीजी तो पहले 
ब्रग्स्टिर बने, फिर महात्मा बने | तू पहले अपनी पढ़ाई पूरी कर, फिर महात्मा _ 
के पीछे जाना ।” 

यहाँ का आदमी क्या सोचता दे ? पहले अमेरिका जैसा सम्पन्न बनें , वाठ 
में अध्यात्म आयेगा | यह उसका म्नोविज्ञान है | पहले गछ्र मे अमेरिका ओर 
त्स को वरावरी होगी, वाद में अहिंसा आयेगी। पहले उनका ब्रेमव आयेगा, 
बाद में सवस आयेगा | थे ठोनो प्रतिक्रियाएँ ही है 
परिस्थिति आर प्रतिक्रिया 

परिस्थिति के बढल देने से प्रतिक्रियाओं का निवारण एक हद तक हो 
सकता ई | इसलिए परिस्थिति को वलना आवशध्यक होगा। छेकिन उसे 
बदलने में ऐेसे तरीके से काम न छें कि दूसरी प्रतिक्रिया पेढा हो | नहीं तो 
प्रतिक्रिा की परम्थरा चल पड़ेगी। अनन्त प्रतिक्रियाएँ. होंगी, जिनका 
अन्त नहीं आयेगा | परिस्थिति है यद्ध माना, उसे बठलना दें यह मी माना , 
लेकिन परिस्थिति को बदलने से दसरी प्रतिक्रिया पैदा होगी तो क्या होगा £ 
फिर वही हुए चक्र चल्ता रहेगा | इस चक्र को नहीं चलने देना है । हमारा 
व्ल््य हू कि समाज-परिवततन की ग्रक्रिया ऐसी हो. जिसमे से दूसरी प्रतिक्रिया 
पठा न हों । ह्मन्ति की भाषा में कहे, तो ऐसी प्रक्रिया हो कि जिससे प्रति- 
ब्रान्ति पदा न दो, जिसका कम्युनिस्यों को डर है | 

डो परतित्षियाएँ है । एक अमीर की ओर दसरी गरीब की | एक पश्चिम 
की आर दूसरी एवं की । वहाँ करा आठमी आरामतल्य, विश्राम प्रिव दो गया 


है। विश्वामप्रिय का मतलब बिस्तर पर लेटना नहीं। वहों का आठमी फटबॉल 
खेडेगा, इग्ल्शि चअनल नग्गा, पहाटट पर चदेगा। पबम्चिसम के ओर यहाँ के 
आदमी की बह एक पहचान है | 


म॑ जब छोटा था, तो एक टनमिंट देखने गया था । मेरे दो चाचा ट््नामेंट 
में व्यवस्था करने के लिए शामिल हुए चे। एक डॉक्टर थे आर दूसरे वकौन | 


मानस बदुरूना है... ६३ 


डॉक्टर ने कोट-पैण्ट पहना था, वकील ने मराठी पोशाक पहनी थी। कुछ 
काम हुआ तो डॉक्टर दौड़े | दूसरी वार कुछ काम हुआ तो वकील दौडने 
लगे | सब हँसने छंगे | यहाँ का आदमी दौडता है, तो सब हँसते है। वहों का 
चर्चिल भी दौडे, तो कोई नहीं हँसेगा । कोई लडकी साइकिल पर जाती है, तो 
कहते है कि यह तो 'मेम साहब! है। हमारे यहाँ की लड़की साइकिल पर केसे 
जा सकती है ! दोनो के रुख में फर्क है | 

आरामतल्ब का मतलब यह है कि मनुष्य उस परिश्रम से बचना चाहता 
है, जो दूसरो के लिए करना पडता है। वह काम नहीं चाहता, खेल चाहता 
है। काम दूसरो के लिए करना पडता है, उससे उसे नफरत हो गयी है। यह 
प्रतिक्रिया है । 

हमारे साथ ब्राह्मगेतर छूडके पढते थे । में ब्राह्मणेतर-आन्दोल्न मे हिस्सा 
लेता था। मैं कहता था कि यह ब्राह्मणेतर-आन्दोलन आवश्यक हे मेरे भाषण 
से ब्राह्मणेतर छड़के खुश हुए | मेरे एक साथी ने उठकर कहा कि “यह मेरा 
दोस्त है। इसने जो भाषण किया, उसकी मुझे कद्ग है। लेकिन क्या करूँ ! 
मेरे मन मे जो जलन है, वह इसके मन में नही हो सकती; क्योकि मेरी माँ को 
इसकी माँ के जूठे बर्तन मॉजने पड़े है । यह मेरे जठे बर्तन मॉजता है, तो शौक 
से मॉजता है। लेकिन मै इसके जूठे बर्तन नहीं मर्जगा; क्योंकि मेरी माँ ने 
इसकी माँ के वर्तन मॉजे है |” यह प्रतिक्रिया है | 

ऐसी प्रतिक्रिया गरीब-अमीर के मन से है। यह मानस है । इस मानस पर 
आक्रमण करना है, तो करो | शिक्षण से, विचार से, प्रचार से इस मानस को 
बढलना है । 

मनुष्य स्वभाव से श्रमनिष्ठ है, इसके लिए. बाह्य प्रेरणा नहीं चाहिए । 
शिक्षण, विचार-प्रचार की आवश्यकता इसलिए है कि कुसस्कार मिटे | बाद मे 
'प्रेरणा? खोजनी नहीं पडेगी | 'प्रेरणा' स्वाभाविक है। - 


२५९-१- ६० 
साय॑ 


कर्म-सातन्तय की विकृति :७: 


इस देश के सामान्य मनुप्या और विद्धिष्ट मनुष्वा के व्यक्तित्व में जे एक 
विगेध् है, उसका विच्यर इमने किया। आकाक्षा वैभव की है और दर्शन, 
तत्वज्ञान सारा का सारा अच्यात्म का है। नतीजा यह दे कि व्यवद्दार ओर 
वर्म दोनों अध्यात्म से कुछ अलग पड़ गये 
अब हम ठेस्च कि व्यवद्यर ओर घम में कसे विगेध आता हैं! सारे धर्मों 
अच्छे कार्मो का क्या फ्ल बतलाया गया है ? कहते हं कि क्‍या खूब सोठा 
नकद है, इस द्वाथ ठे, उस हाथ छे ! कल्जुय नहीं, करबुग है यह ! अच्छे 
ऋगेगे तो जञान्वि, स्वास्थ्य, सुख ओर संपत्ति मिलेगी | आज्ञीर्वाद मी यहीं 
हे भ्ान्ति., पुष्टि. सुष्टिव्चास्तु । गान्ति, सुख और स्वास्थ्य मिले | 


कम ञ् 


घममे के सब फल भातिक 


ये सारेके-सारे फल भौतिक दूँ या आध्यात्मिक ? ये सव भीतिक है, 
शार्ररिक दे । धर्म ने सटाचार ओर धर्माचरण के जितने फल बतलाये हे, सबके 
सब भौतिक हे | आरोग्य भी झगीर का, स्वास्थ्य भी शरीर का, फिर यह आरोग्य 
किसलिए ? दीवबांयु के लिए. | इम जब किसीका अमीए-चिन्तन करते हैँ, तो 
क्या करते हे ? यही कि उसे आरोग्य मिले और दीवायु मिले । आरोग्व किसके 
साथ होता दे ? शरीर के साथ | जीवेम झभरदः बतमर । ऋषियों ने पार्थना की कि 
सो घरद ऋतुएँ दमारें जीवन में आरयें। पच्येम शरदः शतम्र, श्रुणुयाम आऋरद- 
घशनम्‌ । अन्त में कहा, अदीचा. स्याम शरद शतम्‌ । यानी ठीनता न हो, देन्यता 
ने हो। सा साल तक जीये, पर साथ-साथ दीनता न हो, ठेन्यता न हो | जिजीविपेत्‌ 
शत समा । छतम समा ? याने सो खाद | छत वर्ष का जीवन हमारा इश्ट हो । 
शत वर्ष तक आप जीयेगे । आप सो साल तक जीव, तो आपको आरसोग्य का 
पालन करना होगा | आप अगर आरोग्व & नियमों का पालन करेगे, तो फल 
क्या टोगा ? आपका छर्रर ज्यादा दिन टहरेगा | धम के जितने भी फल हं, थे 
मद हा या तुरं, सबके सत्र दरणंर से सम्बन्ध रखते दे | 
बीमार क्यों हुए, एचडा जाय तो कहेंगे कि कुछ पाप किया होगा, छुछ 


कर्म-स्वातन्त्य की विकृति न 


अपराध किये होगे ! लोकेन्द्र कहता है कि में जब डिब्बे में चढ रहा था, तो एक 
मूखे ने रोटियों मॉगी, मैंने नहीं दी, तो डिब्चे मे चढते-चढ़ते मेरा पॉव फिसल 
गया | रोटियों भी गयी और चोट भी लगी ! तो, यह फल किसको मिला : 
आत्मा को मिला क्या ! सदाचरण का और घर्म-पालन का फल शारीरिक सुख 
और दु ख बतलाया गया है। इसलिए मनुष्य को जरा, व्याधि और मृत्यु, इन 
तीनो का भय है | बुढापा, बीमारी और मौत का सबंध तो शरीर से ही है । 


दुःख से शिक्षण 


हम कहते हैं कि यह हुःख हमे शिक्षण देने के लिए आया है। भगवान्‌ ने 
दुःख इसलिए भेजा है कि हम उससे नसीहत ले, शिक्षण छे, सबक सीखे। यह 
ईसामसीह का कोडा है। ईब्वर का भेजा हुआ यह दड हमे जाग्रत करने के 
लिए है। “तूने अपराध किया, तो वू बीमार हुआ। अपराध न करता, तो तू 
बीमार न होता ।” गाघी बीमार पड़ने पर कहते ये कि हमारे आचरण मे 
अगुद्धि रह गयी, इसलिए हम वीमार हुए | विनोबा भी यही कहते हैं । उनका 
एक सिद्धान्त और भी है। बुढापे मे शक्तियोँ शिथिक नहीं, परिपक्व होनी 
चाहिए। बुढ़ापा फछ का सूखना नहीं है, फल का पकना है। जवानी उसका 
गदराना हुआ, बुंढापा उसका पकना। हमारी सारी प्राकृतिक शक्तियों का 
परिपाक होना चाहिए । बुढ़ापे मे उसके बदले अपक्षय होता है। धीरे-धीरे शक्ति 
क्षीण होने लगती है। इसका क्या जवाब है! तो कहेगे कि वाल्यावथा और 
ता्ण्य का दुरुपयोग किया गया, इसोलिए बुढापे मे श्लीण होते है। दुरुपयोग 
न करते, तो बुढ़ापे में क्षीण न होते । बुढापे मे शक्तियों पक्व होनी चाहिए। 
उस परिपक्वता में सौम्यता होगी | छेकिन शक्ति आपकी परिपक्व होनी चाहिए, 
किसी भी तरह से क्षीण नहीं होनी चाहिए। इसका अर्थ यह हुआ कि सदाचरण 
और धर्माचरण शरीर से सबध रखता है। दंड और पारितोषिक भी शरीर से 
सम्बन्ध रखता है। अच्छे काम के लिए इनाम है और बुरे काम के लिए सजा | 
उनका भी शरीर से सम्बन्ध होता है | 


भय और छोभ की प्रेरणाएँ 


नरक के नकझे दिखाये जाते हैं | उसमे कही किसीको तलते है तो किसीको 

आरी से चीरते हैं | पर चीरते किसको दै ! शरीर को ही न £ आत्मा कोतो 

नहीं न ? वहाँ उन्हे तलने के लिए और काठने के लिए दूसरा शरीर धारण 

करना पड़ता है। ये हमे यह दिखल्ते है कि परव्ोक मे क्‍या होगा ! इसी 
छ्‌ 
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पर 


0) | 


तरह इस व्वेक में यदि एक तरफ चोर का चित्र होगा तो दूसरी तरफ जेंल्खाने 
का: एक तरक दान का चित्र छोगा, तो दूसरी तरफ समा में माल्यणें पहन 
नायी जावेगी | 
गह वह्त छुनिवादी चीज है| व्यावद्ारिक और घामिक क्षेत्र में भव और 
स्तरेस, थे दो ग्रेर्णाएं काम करता ह। यथ दोनों प्ररणाएं शगर से सम्बन्ध रखती 
| इसीलिए मनुग्व से ऋ्ते हे कि सृत्यु के लए नेंगर रहो, ढुःख के लिए. 
तवार रहो । हुःख के लिए क्यों तैयार रहें ? तो कहते ह कि दु.ख तुम्हारे कल्याण 
के लिए भगवान्‌ भेजते दे, इसमें से शिक्षण मिलता है | बुढ्ापे के लिए ऋहते है 
कि वह जीवन का परियाक दे, वहाँ दिन्दगी उन्वती नहीं हीं, पकर्दी है | 
जब झत्यु आरती हे, तो मनुष्य कहता है कि झरें, यह मृत्यु नहीं, यह तो 
तेरा मित्र है, जीवन-उ्गीत है, काव्य है, इमारा रुब्से वड़ा उपकार6कर्ता है, 


उद्धारन्ता ६ | ल्‍ल्गकन क्या शरर स अलग हाना उद्धार हे क्या शगर छट 


जाने में उद्धार ई £ इन्द्र कहाँ आता है ? वम एक तरफ हमे शारीरिक सुख का 
व्वेम आर झआारीरिक दु ख॒ का मब दिखत्लता दे तो दसरी तरफ झरीर-ठ्रोंह पेंट 
करता दें | इम अपने शरार को उद्रभर दुष्मन समझते हैं| विनोवा जेंसा संत 
ऋद्देगा कि यह घरीर तो गठहा हैं, उठे खिल्यना पड़ेगा | साथु-सत कहेंगे : छाझ्म 
; इसमें क्या रखा हूँ £ कोइ तीसरा कद्देगा कि यह तो अमंगर 
भरा ह््आ ८ | क्या रखा दे इसमे १ 


६०” हे 


मत्त-मृत्र से 


7] 5 भें | 


ठो. इस तरह घरीर के प्रति एक जुगुप्सा, एक झरीर-ठोद्द पेदा होता 
जो आध्यात्मिकता नहीं ह [ लोग ब्म्हदते है कि पत्यर को एमने में आध्यात्मिकता 


हट 


नहीं द, तो फोड़ने में भी तो नहीं है। जो प्रजता टै, वह फोड़ता नहीं है। जो 
फोइता ६, उद् पञता नहीं हैं दे ४ । पर पदाड़ क्यों नहीं फाइता ? क्योंकि वह पहाड़ 
ओर मृति में फर्क करता है| दस तरद घरीर-द्रोह औबी शारीरिकता है, विपरीत 
शार्रारिकता है | झारीरिक्ता को उल्या कर डिया, झरीर-ठोह कर दिया और 
नाम उनका आध्यात्मिकता रब दिया। झरीर के बाने में इणा, तुच्छता, 


हिकाग्त की भावना रखना मनु के लिए धार्मिक्त का एक फैशन हे । 


अगर इतना आणजित्र, अमंगल, अमठ्र है, तो सवाल उठेगा कि 
वी दिफाजत हम क्यों करें ? जहों छगीर-ठोह होगा, वहों अहिंसा 
; लिए बोई सुंजाइश नहीं रहेगी। फिर आय किसीको कया सिखलार्थेगे? 
अपने गरयीर को अघम मानो ओर दसरे का झरीर ओए मानो ! छेक्नि इससे मी 
तो घारीरिकता ही आयेगी | इम अद्िसा की वात करते है। उसमें आध्या- 
न्मित्रता की सक्ति झब्ठे हो. लेकिन उसका प्रत्यक्ष सम्बन्ध तो झरीर-संस्क्षण से 
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है । दूसरे के शरीर को मगलाबतन मानना होगा | उसे मागलल्‍्य का, सम्यता 
का, भगवान्‌ का निवास-स्थान मानना होगा । पहले दूसरे के शरीर को मानो, 
बाद में अपने शरीर को मानो । लेकिन शरीर को भगवान्‌ का, मागल्य का 
निवास-स्थान मानो । 

हमारा भरोर भद्र है, पवित्र है, मगर है; साथ ही दूसरे का शरीर भी । 
इस सजोब शरीर को हम मागल्य का निवास-स्थान मानेगे, तब ऑलब० स्वीट- 
जर के शब्दों मे 'रेबरेन्स फॉर लाइफ!--जीवमातन्र के लिए आदर उत्पन्न होगा | 


शरीर के प्रति आदर 


ऑलबर्ट स्वीट्जर इस युग की सबसे महान्‌ विभूति मानी जाती है । वे 
छह-सात गुणो से सपन्न है। वे बड़े सगीतज्ञ है, बडे डॉक्टर है, बहुत बड़े धर्मन 
हैं, बहुत बड़े साहित्यिक मी है और बहुत बडे मेकेनिक, कारीगर भी है । एक 
तरह से हरफनमोला है। प्राचीन युग मे भी ऐसा एक व्यक्ति हो गया है, जिसका 
नाम है लिओनार्डा डी विन्‍्सी | सन्‌ १४५२ से लेकर १५१९ के दरमियान बे 
हुए. । उस समय को वे एक अपूर्व विभूति थे। कलाकार, चित्रकार, शिब्पी, 
वैज्ञानिक, इंजीनियर, सगीतज, कवि, ठाशनिक और रहस्यवादी थे। इनके 
बारे में कहा जाता है कि उनका मन गणितज्ञ का था, डेंगलियों कुशल यत्रज्ञ 
की थी और आत्मा कलाकार की थी । 

ऑलबर्ट स्वीटजर सबसे बडे मानव-सेवक माने जाते है। सारी दुनिया पर 
गाधी के बाद इन्हीकी पकड है। दुनिया के कुछ हिस्सों पर तो गाधी से भी 
ज्यादा पकड़ है | अफ्रीका के जगलो मे रहकर सेवा करते है। एक दफा उन्हे 
नोवेल पुरकार मिला और एक दफा शान्ति-पुरस्कार । उन्होने 'इडियन थॉट” 
( भारतीय विचार ) पर एक किताब लिखी है, जिसमे गाधी की थोडी-बहुत 
आलोचना आती है। 

ऑलबर्ट स्वीट्जर का मन्न है, 'रेवरेन्स फोर लाइफ अर्थात्‌ जीवमाज्र के 
लिए. प्रतिष्ठा, आदर । जीव के लिए. आदर का क्‍या मतलब हुआ १ इसका 
यह तो मतलब हो नही सकता कि आपके शरीर को छीन छेगे और आपके 
जीव को बचायेगे । 'ेवरेन्स फोर छाइफो का अन्तिम अर्थ यह हुआ कि मनुष्य- 
मात्र के शरीर को, उसके विग्रह को हम पवित्र मानेगे । इसे हम मानवता की 
'ससगुण उपासना” कहते है। अब यह सिद्धान्त नही रह जाती | मानवमात्र समान 
हैं, यह भावना निर्मुण उपासना है। यह भावना नहीं, कल्पना है। भावना तब 
कहलाती है, जब प्रत्यय स्पर्श होता है । आप कहते हैं कि हम सभी मनुष्यों को 
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समान मानते है| आपने वोडिक स्तर पर ऐसा माना है। प्रेम विचार को हृठ 
तक सीमित नहीं रहना चाहिए.। सारे मनाय समान 6, यह तो विचार ही 
हुआ न? हमने बुद्धि से माना, ेकिन हृदव से इसका अत्यव नहीं होता । 

पवरेन्स फॉर लाइफ जीवनिष्ठा' का मतत्य यह दे कि मनुप्यसात्र का 
शरीर पवित्र है। कानून ने भी बह माना है कि मन॒ग्य का कतल नहीं कर 
सकते | पापी, अपराधी, दुए और ने४--ऐसे समी मनुष्य, जो कभी दुरुस्त 
नहीं हो सकते ह, उनको भी सार नहीं सकते | इस किसीका वध, किसीकी 
हत्या नही कर सकते | मतलूव यह कि कानून ने मनुप्यमात्र के शरीर को 
पत्रित्र माना दे । 


मृत्यु का काव्य 


अब देखिये, धर्म क्या कहता है ! धर्म यह सिखाता हैँ कि शरीर अपवित्र 
ह्‌ ओर इस शरीर से मुक्त होने मे कल्याण है। इसलिए मनुष्य मृत्यु का काव्य 
बनाता है, बुटापे और दु ख का गीत गाता है । यह तो टीक है | यह घुराई में 
भी अच्छाई के दर्शन करता है | 

एक नर्स थी | उसे इस बात का दुःख था कि उसे इतनी ठड लगती है, 
फिर भी उसके पास मोजे नहीं हैं। वह भुनभुना रही थी, इतने में एक रोगिणी 
आयी | बह उसे ढेखने गयी, तो ठेखा कि उस वेचारी के टखने के नीचे पैर 
ही नहीं है ! वह कहने रूगी कि “इससे तो में लच्छी हैँ। मेरें मोजे नहीं है, 
पैर तो है न ! इस बेचारी के तो पैर ही नहीं € !” 


मनुप्य आपने से ड्श्खी मनुप्य को देखकर ठ्भ्ख मे संत्तोप मानता हे । चह 
अविक मुन्वी को देखकर इ्प्या करता है | दम कहते हैँ कि अपने से दुःखी की 
त्तरफ देग्बो, सुखी की तरफ न देखो । नहीं वो दोनों से प्रतिक्रिवाएं होंगी | अपने 
से दु वी को देखकर अपने दु ख में मनुष्य रंतोप मानेगा और अपने से सुखी 
को देग्बकर ह्या करेगा | दोनों से जब मुक्त होगा, तमी वह तट्स्थ होगा | 

अपने मन को समझाने के लिए, दु.ख को भी मुख्हय बनाने के लिए 
मनुय अधिक दु.खी को देखता £ | वह कद्दता दे कि मेरे पास ठडक से बचने 
आ लए एक क्म्बन्द तो है » पर वह बेचारा तो नगा पडा हुआ £| इस तरह 
बह अपने मन को सुमझाता दै | ये दोनों प्रतिक्रियाएँ है । यह मनुष्य की सहज 
अवस्था नही, एक सस्कार है । चार्गे तरफ दु.ख ठेख रहे हैं, उसमें से एक 
सस्वार पैदा हुध्य है, उसे सुनहा बना दिया | इसी प्रकार मृत्यु को भी सुसह्य 
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बनाया | मनुष्य जानता है कि मृत्यु के विपय में उसकी विवशता है, तो वह 
सोचता है कि क्यो न मृत्यु को हाथ मे ले ढेँ। मत्यु खायत्त हो, मनोवाछित हो । 

कोई कहता है कि हम तो सिर पर कफन बॉधकर निकले हैं | जिसके सिर पर 
कफन है, उसके लिए यह भूमि व्मणान-भूमि है और जीवन-यात्रा व्मणान-यात्रा 
है। मत्यु के विषय मे यह जो विवशता है, उसे जीतने के लिए, मनुग्य मृत्यु को 
खायत्त बनाना चाहता है। वह कहता है कि “में अपनी मर्जी से मरूँगा |” 
“मजबूरी? को मिटदाकर उसकी जगह 'मरजी' रख दी। मनुष्य कहता है कि 
“मृत्यु को जीतूँगा । गहीद होकर मरना चाहँगा ।? शरीर को बचा नहीं सकते 
थे, तो उसे उत्सर्ग कर दिया | फिर उसके काव्य होगे : उन्होने तो अपने 
गरोर की आहुति दे दी, वे हुतात्मा हो गये !? 


शरीर की आहुति का महत्त्व क्यो है ! दूसरे के गरीर को बचाने के लिए | 
मनुग्य अपने शरीर की आहुति किसलिए, देता है, ताकि संसार में जीवन की 
प्रतिष्ठा बढ़े और अन्त में जीव और जीवधारियो की प्रतिष्ठा बढ़े। यह भौतिकता 
नही है, यह पारलौकिकता भी नहीं है, यह मानवता है। यह आध्यात्सिकता 
है या नहीं, यह मुझे पता नहीं | यह मनुप्यता है कि हम सबके शरीर को पवित्र 
मानते है। आत्मज्ञान हमे है या नही, दूसरे को है या नहीं, पता नहीं | लेकिन 
चाहे कोई स्थितप्रभ हो, महान्‌ साधु हो या हवीन अपराधी हो, सबके झरीर को 
हम पवित्र मानते हैं | यह मानवता है | 


हमारा सारा सयोजन मानव-केन्द्रित होगा । इढंद्व से शुरू किया, समन्वय 
तक हम आ गये। समन्वय आया सानवता के संरक्षण के लिए. और जीवन के 
संरक्षण के लिए | अन्त में जीवन की प्रतिष्ठा बढाने के लिए जान भी दे देते हैं | 
जीवन की प्रतिष्ठा का नाम है शरीरमात्र की, जीवमात्र की प्रतिष्ठा । मानवता 
की सगुण उपासना होगी, केवल निर्मुण उपासना से नहीं चलेगा। मानवता 
का बौद्धिक दर्शन पाण्डित्य सें खो जायगा | इसलिए हम कहते हैं मानवता की 
सगुण उपासना होनी चाहिए, नहीं तो अहिंसा और सेवा के लिए कोई अवसर 
ही नही रहेगा | 

हम ट्रेन मे बैठे है, दरवाजे पर मिखारी आता है। कहता है : “एक पैसा 
ढे दीजिये, बावू साहब !” “क्या होगा एक पैसा देने से ?” कहता है: 
“आपका वेठा जीयेगा, बरक्‍्कत होगी, तरकी होगी /” बाबू लोगों को वह 
जीकर! ही मान बैठता है, इसलिए कहता है कि “तनख्वाह भी बढेगी !” 
ऐसी दुआएँ वह देता है| 
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दुसरा आठमी आता है। वह ठड से ठिट॒र रहा है, आप ओवस्कोट पध्ने 
हुए बैठे है। आप उससे कहते है कि “आप टिट॒र रहे है, ऊनी कपडा नहीं 
पहनते ?” बह कहता हैं - “अरे बावृजी ! ऐसे मास्य कर्ठो आप भाग्ववान्‌ है, 
क्योंकि आपके पास कपडे र 


00 


है। हम अमागे दे / धआपके पास कपड़े क्यों 
नहीं है?” तो बह कहता दैकि “पृर्वजन्म में वावूजी कुछ कुकर्म किया होगा ।7 
गरीब इसलिए कि उस जन्‍म मे पाप किया होगा, अमीर इसलिए, कि 
उस जन्म में पुण्य किया होगा। अव गरीब कहता है कि तुम अगर 
पुण्य नहीं करोंगे; तो अगलें जन्म से गरीब हो जाओंगे। अगर हम दान नद्दीं 
ढोगे, तो अगले जन्म में गरीव होंगे । हम अगर इस जन्म मे पुण्य करेंगे, वो 
अगले जन्म में अमीर होंगे ।” 
अब देखिये यह धार्मिक ग्रेएणा ! यह प्रेरणा कहों से आती है! यह ह्मे 
मानव-विमुख बना देती है । 
असल मे कर्म का सिद्धान्त क्या था ? वह था मानव की जिम्मेवार बनाने 
का | पर रर्म के सिद्धान्त का उपयोग क्या हुआ १ कर्म के सिद्धान्त को मनुष्य 
ने सानव-विमुस्त्र बना ठिया | 
हम व्येग यहाँ बैठे हैं। मान लीजिये कि मैंने कसी संस्था के ठस हजार 
रुपये गवन कर लिये और किसी स्री के साथ मेरा अनैतिक सम्बन्ध हो गया, 
इसका स्झे ठण्ड दिया गया | दंड में मुझ पर वेत पड़ रहे है। ठेखनेवाले कहेंगे 
कि छुरा काम किया, इसल्णि ऐसा होना ही चाहिए, | अपने कर्मों का के 
भुगत रहा € 
दसमें से छुट्य-हीनता पैदा होती है । याधी ने इसलिए कहा था कि मेरा 
वर्म न्याय नहीं, करुणा है | शेक्सपिवर के “मर्चेण्ट ऑफ व्हेनिसां मे पोशिया 
कहती है कि “टी ऋलिटी ऑफ मस्सी इज नॉट स्ट्रैण्ड” । करुणा की भावना 
कही डिठकठी नहीं ?, कही हििचकती नहीं टै । करुणा अगर कहीं हिंचकती 53 
टिव्क्ती दे, तो बह करुणा नहीं रह जाती | 
न्याय सारासास-बिचार में, मछे-छुरे के. विचार मे ठिठकता है, डिमकता 
£ | करुणा टिठक्ती नहीं। इसलिए पोर्शिया कहती है - “इट ड्रापेथ लॉइक दी 
कप्टल रेस! | ऊपर से वह ट्स तरह वस्सती है, जिस तरह भगवान की ना 
बग्सती है । वह मिगोती है, लेकिन उसके स्पर्श मे कठोरता नहीं है। जल्यपात् 
या जल वी धार मिगोती है और चोट भी करती ६ | 
ट्सल्ए गादी कहता |ै कि मेरा धर्म नवाब नहीं टै; कझुणा है। नया 
विवेझ करता ?, करुणा विवेक नहीं करती | बारिश की तरह आदी है । किसीःे 
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कर्म का न्याय करेगे, तो धर्म कहेगा कि यह दुःख तो कर्म का फल है। न्याय 
हुदयहीन है, इसलिए, न्याय को करुणा के अनुपान की आवश्यकता है | 


कमे-सिद्धान्त का उद्देश्य 


हम देखे कि अन्तविरोध कहों आता है ? दुनिया मे गरीब कहते है कि “बुरे 
कर्म से हम गरीब हुए, आपने अच्छे कर्म किये थे, सो आप अमीर हुए. | अपने 
बुरे कर्म से हम बीमार हुए | अपने बुरे कर्म से हम अन्धे हुए |? 


कर्म-सिद्धान्त का मुख्य अभिप्राय यह है कि मनुष्य अपने भले-बुरे काम के 
लिए. जिम्मेवार बने | एक तरफ सजा है, दूसरी तरफ इनाम | दड और 
पारितोषिक अपने में महत्व नही रखते | इसलिए हमारा कहना है कि मनुष्य 
अपने काम के लिए. अपने को जिम्मेवार माने | पश्चु अपने काम के लिए 
जिम्मेवार नही है | बच्चा, जजरित मनुष्य, पागल अपने काम के लिए जिममी- 
वार नही है । जो मनुष्य पशुओ की सतह पर है, वह अपने काम के लिए. 
जिम्मेबार नहीं है | गेरजिम्मेवार मनुष्य सानवता का अधिकारी भी नही है | 


मानवता मनुष्य की जिम्मेवारी है | हमारा समाज मानवता-केन्द्रित होगा । 
जब एक मनुष्य दूसरे मनुष्य के दु ख-सुख से प्रभावित होता है, तो इसका मत- 
लव यह है कि वह मनुष्यमात्र के शरीर को पविन्न मानता है। यह मानवता 
का एक लक्षण है । 


हम कहते हैं कि मनुष्यमात्र अवध्य है। यह एक नियम हुआ | लेकिन 
इतने से मनुष्यमात्र के शरीर के लिए पवित्रता की धारणा नहीं बनती | मनुष्य 
अवध्य है, यह एक सामाजिक व्यवस्था हो गयी । मनुष्य की हत्या नहीं की 
जाती, यही वोद्धिक विवेक, न्याय है। परन्तु मनुष्यमात्र का वध करने की 
प्रेरणा ही मन में नहीं है, यह करुणा है | पुत्र जिस तरह मन से भी मॉ-बाप का 
वध नहीं करना चाहता, उसी तरह एक मनुष्य दूसरे किसी मनुष्य की हत्या 
करना नहीं चाहता | यह करुणा है | हमने इसे मानव की सगुण उपासना का 
नाम दिया | निर्गुण उपासना विचार तक पहुँचती है। समाज-व्यवस्था मे 
इससे मानवता चरितार्थ नही होती | सगुण उपासक पत्थर फोड़ता है, मूर्ति नहीं 
फोड़ता | सुनार के यहाँ कसोटी का पत्थर पडा है। में ऐसा एक पत्थर पटक 
देता हूँ | उसके टुकड़े-ठुकडे हो जाते हैं । भाईजी कहते है कि “अरेरे ! वह तो 
शाल्य्राम था |? विष्णवे नमः विष्णवे नमः ! मैं हाथ जोडने लगता हूँ और 
कहता हूँ कि हमें पता नहीं था, नहीं तो न पय्कता | 
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इस तरह में जब मन॒प्यमात्र के छरीर को पवित्र मान लेता हूँ, तो मानवता 
का सगुण उपासक बनता हूँ | 


घरीर-्रोह का कुपरिणास 


शरीर-ठ्रोह अव्यात्म नही है । मनुप्यमात्र का घरीर पवित्र हैं, भगवान का 
आवतन है, मागव्य का निकेवन दै | शरीर-ठोह अपने में धर्म नहीं है । क्‍यों 
वरीर गोह, शरीर की जुगुप्सा, शरीर की निन्‍्ठा अगर धर्म होता, तो दूसरे के 
अरीर बचाने को कमी कर्तव्य नहीं कद सकते थे । गारीरिकता अधर्म है, थरीर 
की पदिच्रता अधर्म नहीं ८ | वह मौतिकता नहीं है, यह झारीरिकता भी नहीं 
है | मानवता की सगुण उपासना है । मनुष्य की अपने क्राम की जिम्मेवारी 
उसकी मानवता है, यह सदगुण दे । 

कृष्णमृर्ति ने कद्दा है कि जिंसका विकास करना पडता है, वह सदशुण नहीं 
है। सदगुण कोन-सा है ? अपनी जिन्दगी की जिम्मेवारी का नाम सदूगुण है | 
अपने भले-दुरे काम के लिए जो जिम्मेवारी है, उसका नाम सदूगुण हैं | जिम्मे- 
वार कौन नहीं है ? पछु, वाल्क, अपग, अतिद्रद्ध, पागल अपने काम के लिए 
विम्मेवार नहीं ह॑ | पुराणों मे ख्री को भी जिम्मेवार नहीं माना है। इसका 
परिणाम क्या हुआ ? सारी समाज-रचना ओर सस्क्ृति पर इसका क्‍या असर 
हुआ ? जो जिम्मेवार नही है, वह रक्षणीव होता है । ; 

आप ट्रेन मे कुत्ते को लेकर वेंठे हैं | 

“सकी जजीर क्यों द्वाथ में लेकर बैठे है ? पूछने पर आप कहते हैं कि 
“बह कुत्ता चलती गाडी से कूद न पड, इसलिए ।? 

“उसे क्या अपनी जान का डर नहीं है १? 

जान का डर तो है, पर समझ नहों है, जिम्मेवार नहीं है |? 


माँ बच्चे को लेकर ट्रेन मे वेठती है, तो उसे समाल्ती दे; क्योंकि बच्चा 
व्म्मियार नहीं है | घुट्ठा व्राप ट्रेन से उतर रहा है, त्रिपुरारि हाथ पकडता है। 
क्यों ? वे अपने शरीर को समाल नहीं सकते | 
तो, जो जिम्मेबार नहीं, उसे समान्ब्ना पडता दे। इसलिए इस देझ में 
रण का मह्च्च माना गया, मनुप्य के रक्षण का नहीं। इस देन में 
भूत-दवा है, पश्म-ठया है; लेकिन म्गनवता छा ठिकाना नहीं ! दूसरे देश के 


भ्रम में मानवता अजिक है | इसका कारण यह है कि हमने मनाय को जिम्मेवार 
माना 2 | 


पशु 
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ईसा ने क्या माना ? ईसा ने सबके पापो का प्रायश्वित्त किया | ईसा यज्ञ 
का, बलिदान का वह बकरा है, जिसकी बलि ने सारे बकरों को बचाया 
वाइबिलछ उसका वर्णन करती है क्रि “उसने दूसरे को बचाया, परन्तु वह अपने- 
आपको नहीं बचा सका” | छप्पर हमको बचाता है, पर वह अपने को नहीं 
बचाता | यहाँ ईसा सबकी जिम्मेवारी अपने ऊपर लेता है। यह मनुष्य की 
शान के खिलाफ है | इसमे मनुष्य को प्रतिष्ठा नहीं है | 

मनुष्य की प्रतिष्ठा किस चीज मे है ! मेरे काम के लिए भगवान्‌ भी जिम्मे- 
वार नही है | इस देश का तत्त्व-जान यह है कि अपने काम का जिम्मेवार मे 
हैं| मे जो कर्म करता हूँ, ईश्वर उसका सिर्फ फल देता है। याने ईश्वर का 
ईश्वरत्व भी मर्यादित कर दिया । कर्म में सनुष्प की खतख्रता है | 

वह ईश्वर से भी बडा सम्राट हुआ, जो कहता है कि तुम्हारे भले-बुरे 
कामों का जिम्मा मेरा है। “जिम्मेवारी टालना' है यह | हम अपने खत्व 
का, अपनी भूमिका का त्याग कर रहे हैं। कुछ यत्र के हाथ सौप दिया 
है, कुछ विशेषज्ञ के हाथ सौंप दिया है, कुछ धर्म को सौप दिया है, तो कुछ 
राज्य को सौंप दिया है--कुछ ईश्वर को सोप दिया है, तो कुछ सीजर को | 


कर्म-स्वातंत्रय की विक्रति 

यहाँ करुणा और भूत-दया, दोनों में सामजस्यथ नही है। यहाँ गाय की 
पूजा होती है और उसे पीटा भी जाता है। पद्चु के साथ जितनी ऋरता यहों 
दोती है, उतनी पश्चिम में नहीं होती | मनुष्य जिम्मेवार समझा गया है, लेकिन 
मनुष्य के साथ व्यवहार मे मनुष्य क्रूरता दिखाता है। 

कर्म का सिद्धान्त मनुष्य की जिम्मेवारी का सिद्धान्त है, इसलिए, उसके 
लिए पशु रक्षणीय है। जो रक्षणीय है, उनके लिए अनुकपां है। पश्चु के लिए 
अनुकपा है, लेकिन मनुग्य के लिए अनुकंपा नहीं ! न्याय की भावना ने करुणा 
की भावना को खा लिया है। इसलिए जब अहिसा का नाम लेते है, तब 
बौद्ध, जैन और ईसाई-धर्म सामने आते है, इसलाम और हिन्दू-धर्म का नाम 
नहों आता । 

अहिंसा हिन्दुओं और मुसलमानों की नहीं मानी गयी। इंसाइयो की, 
जैनियो की और वौद्धो की मानी गयी | दोनों की दो भूमिकाएँ हैं | ईसाई-घर्म 
में करणा मानव के लिए है और जैन और बोद्ध-घर्म मे पशु के लिए | 

'गीत-गोविन्द” में बुद्ध का वर्णन है; “सदुब्-हृदय-दु्शित-पशुधातम, 
केशव-छत-बुद्धशरीर, जय जगदीश हरे” पश्ु-बात देखा, तो हे बुद्ध, तेरा हृदय 


७४ अहिसक क्रान्ति की अक्रिया 


सदय हो गया। केशव ने छुद्ध का घरीर धारण किया | इसलिए किया कि 
पद्च॒ की इल्या देखकर ठरवित हो गये । आज क्या होता है ! जेन और बी 
पन्नु की इत्वा ठेखकर ठवित दोते है, मनुष्य की हत्या ठेखकर नहीं यह 
अन्तर्वियोध हे | 
सर्व-बर्म-सममाव मे मानवता का प्रत्तषव आना चाहिए। ईसाई-धर्म मे 
करुणा मनु्य के लिए टैं। दु.खियो के दुख दुर करना उनका मुख्य उद्देच्य 
9 | इसलिए ईसाई-मिगनरियों के व्वाखाने सबसे अच्छे ह। जेनियों में बीमार 
को ठवा ठेना धर्म नहीं माना जाता | कुछ कहते दे कि दवा देने से भोग में 
रुकावट करते दं। ठवा देकर उनका उतना कर्म श्षीण नहीं होने ठेते ! यह 
कर्म खातत्य की विकृृति दे | 
हमें किस परिणाम पर पहुँचना था ? अर्थव्यवस्था, राज्य-व्यवखा, समाज- 
व्यवस्था ऐसी दो, जिसमें मनुस्व का कर्म-खातत्र्य बना रहे, मनुप्य की जिम्मेवारी 
सस्था या राज्य न के, मनुग्य आत्मनिर्भर रहे | आत्मनिर्मर का मतल्व है : पर- 
स्पर की निर्मरता । मनुण्य एक-दूसरे पर निर्भर रद, किसी संस्था, राज्य या 
अवान्तर शक्तियों पर निर्मर न रहे--बह मूलभृत स्वतत्रता दे | 
आपका आश्थिक सबोजन, आपकी राज्य-व्ववस्था ऐसी होनी चाहिए कि 
मनुप्प की जिम्मेवारी अवान्तर गक्ति पर न जाय, यहाँ तक कि भगवान तक 
भी न जाय | इंब्चर मेंगे काम के लिए जिम्मेवार न हो | तुकाराम कहते हैँ कि 
“हमार काम खोटा है, हम अपने कर्मों के फल भगत रहे दे [? यह ईब्वर की 
नट्खता है | इंब्बर अगर तटस्थ न हो, तो ईब्वर का ईग्बरल समास हो जाय | 
भगवान्‌ जिन तग्ड तटस् है, बेसे ही हमें भी तट्थ होना चाहिए | तटस्थता 
सह्ठयताप्रण हो, करूणायुक्त दो | 
पोशिया कहती है कि “कस्टिस डेम्प्ड विथ मर्सी”? करुणा का अनुपान न्याय 
के लिए हे | जैसे कडई गोली को शहद से ठेते हैं, वेसे हरी न्‍्याव के लिए करुणा 
का झअनुपान होना चाहिए । इसलिए गावरी ने अपने अनासक्तियोगो मे कहा 
कि सेग वम करुणा ६, न्याय नहीं ४ । न्याय तो भगवान जाने, में तो करुणा 
को जानता हैँ । करणा विवेक नही करती, ठिठकती नहीं, उमड़ पढ़ती है | 


सद्गुणों में सामंजस्य 
दो सद्शु्णो की ल्टाई नहीं शो सकती | सदगण एक-दसरे से जुड़े हुए ह। 
एक सदगुण 


आचरण मे से दूसरे सारे सदगुण पेढठा होने चाहिए। विपय 


कर्म-स्वातन्त्य की विक्ृति छ्ज्‌ 


जैसे एक-दूसरे के साथ जुड़े हुए है, वेंसे ही सदगुण भी एक-दूसरे के साथ 
जुड़े हुए है| 

विषय एक-दूसरे के साथ कैसे जुड़े हुए, हैं ? मान ढीजिये, ल्लेकेन्ध ने आँख 
से जलेवी देखी, पर जीम मे पानी आ गया । जीमका तो कोई सम्बन्ध नहीं था, 
फिर उसमे पानी क्यो आ गया १ आँख में पानी क्यो नहीं आया १ फिर एक- 
नाथ कहता है कि “वह तो गरम-गरम है |” स्पर्श के बिना यह केसे माठ्म 
हुआ ? केवल एक इन्द्रिय देख रही है, पर सारी इन्द्रियों का इसमे सहयोग है । 
नाक कहती है कि सॉधी-सोधी गध आती है । जितनी नानेन्द्रियों है, एक भोग 
में सम्मिलित होती हे । ऐसा नहीं होता, तो शरीर मे सामजस्य न रहता | एक 
इन्द्रिय के उपभोग मे सारी इद्रियों सहयोग करतो है | इसी तरह एक गुण जहाँ 
जाता है, वहाँ सारे गुण जाते हैं। शुणों मे विरोध नहीं हो सकता | इसलिए वे 
सब प्रेम में घुल-मिल जाते हैं, एकरूप हो जाते हैं। उनमे विरोध की कल्पना 
करना गलूत है। यह केवल शुप्क बुद्धिवाद है। ऐसे बुद्धिवाद की झझट में हमे 
नहीं पडना चाहिए, । छ 
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अन्तर्विरोधों पर हम विचार कर रहे है | हमने कहा था कि मनुष्य अपने मे 
आहूस्व-प्रिय नहीं टै। आल्स्य मनुग्य का खमाव नहीं है। मनुष्य के कामो 
पर जब हम विचार करते हैं, तो देखते हैं कि कुछ काम ऐसे हैं, जिनके विषय 
मे सस्कार से ही अरुचि प्राप्त है। यह अरुचि केवल सस्कार-जन्य है और इस 
कारण है कि समाज में थे काम अप्रतिष्ठित माने गये हैं | पग्चुओ के, गुलामी के 
और ख््रियों के कुछ काम अग्रतिष्ठित माने गये हैं| छेकिन कुछ काम ऐसे है, जो 
अपने में अरचिकर है। जैसे * कसाई का काम, भंगी का काम | ये काम अपने 
में अरुचिकर हैं, फिर भी आवध्यक है | कारीगरी के काम, खिलाने वनाने के 
काम भी समाज में अग्रतिष्ठित हैं। बावृगिरी के सामने कारीगरी और यत्र- 
कुणलता का महत्व नहीं माना जाता | सभी प्रकार का उत्माठक परिश्रम 
अप्रतिष्टित ड्टै । श्स सम्बन्ध में कुछ अलग तरह मे सोचना होगा | 


तीन प्रकार के काम 


ते कुछ आवध्यक्र अरचिकर काम हुए. कुछ अनावब्यक अडुचिकर काम 
हुए। तीसरे कुछ काम ऐसे हैं. जो अकुणछ काम हें, जिनमें कष्ट भी अधिक है 
और कौशल भी क्रम | मनाय के मन में कौशल की प्रतिष्ठा ज्यादा है, कष्ट की 
प्रतिठ़ा कम है । कष्ट का महत्त्व समाज में कहों है ? केबल वहाँ जहाँ कष्ट मे 
अठभृतता हो। अदभुतता से मतब्ब है, मनुप्य को चक्रित करनेवाला काम | 
जैसे, इनुमानजी ने पहाड उठा लिया या समुद्र को क्रृदकर फॉठ गये, भीमसेन 
ने हाथी उठा लिया, सेण्डो ने ३०० पोण्ड का चजन उठा लिया | टस तरद्द के 
अद्भुत कष्ट के काम, जिन्हे आप फीट! कद्दते है, उनकी प्रतिष्ठा है। लेकिन 


का थे 


जिनमे फोशल मी न हो और अद्मृतता भी न हो, उनकी प्रतिष्ठा नहीं । 
इसलिए सन॒य अपने आयथिक और ओद्योगिक सयोजन में ऐसा चाहते है 

झि फष्ठ कम होता जाय और कीशल बढता जाय | यह प्रगति तो है. परन्तु एक 

बात वा व्यान रो कि मनाय को घरीसर-घारा के लिए थोंडे कष्ट की 


आवब्यकता है। लिस परिश्रम से रलि नहीं होती, उसे कष्ट! कहते दे। रूचि 
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होती है, उसे कष्ट नहीं कहते | कष्ट में थोडी-बहुत तकलीफ है। ऐसा परिश्रम, 
जो सनुप्य नही चाहता, उसकी आवश्यकता शरीर-धारणा के लिए है | 

भोजन मे सिर्फ मछाई नहीं चलती, 'रफेज' ( खुजला ) की भी जरूरत 
है। 'रफेज' का मतलब ऐसा अन्न, जिसमें परिमाण ज्यादा है, लेकिन सत्त्व 
कम है। सब्जी, चोकर की आवच्यकता है। नहीं तो चोकर की गोलियों 
खानी पडती है। सब्जी मे भी केवल रस पी ले तो काफी नहीं है, कुछ 'रफेज? 
की आवश्यकता होती है। उसी प्रकार मनुष्य के उद्योग में भी थोडा 'रफेज! 
चाहिए, जिसे हम कष्टदायक परिश्रम कहते है। जैसे हवा-पानी की जरूरत है, 
वैसे 'रफेज” की भी जरूरत है । इस तरह का 'रफेज” अगर काम में नही, तो 
व्यायाम मे ठाखिल करना होगा और व्यायाम मे दाखिल करेगे, तो अवान्तर 
प्रेरणाएँ उसके लिए खोजनी होगी | 

आपको कहना होगा कि वैठके लगाओ। बैठके लगाना कोई कलम नहीं 
है और कोई अद्भुतता भी नहीं है। हों, कोई आदमी एक लाख बैठके 
लगाये, तब तो अद्झ्ुतता है | 

खेल में मजा है, व्यायाम मे नहीं। खेल मे सहयोग और सहमभोग भी है। 
लेकिन व्यायाम अपने मे--कुब्ती को न भिलायें--तो उसमे क्‍या है ? 

आपने किसी आदमी से कहा कि तुम्हे रोज दो फर्लांग दौडना पड़ेगा | 
उसे क्या मजा आयेगा १ फिर भी उसे दौडना पडेगा। फिर आप उसे 
आऑलिम्पिक खेले या हर्नामेट के साथ जोड़ देगे और कहेंगे कि टूर्नामेण्ट मे जो 
अव्वल आयेगा, तेज ठोडेगा, ज्यादा ठोंडेगा, उसे इनाम मिलेगा | इस तरह 
की दूसरी प्रेरणाएँ खोजनी पडेगी। मनुष्य की स्वाभाविक प्रेरणा के अनुरूप 
प्रेरणा खोजनी पडेगी | 

मनुष्य सामाजिक प्रशसा चाहता है, इसलिए यह प्रेरणा उसके अनुरूप है | 
व्यायाम को आप सामाजिक प्रेरणा के साथ मिला देते है। इसलिए. जिसे 
सामाजिक प्रशंसा की आवश्यकता प्रतीत होगी, वही करेगा। दड, बैठक, 
कुब्ती को आप सामाजिक प्रशंसा के साथ जोडते हैं। उद्योय में अगर 'रफेज! 
नहीं होगा, तो व्यायाम में दाखिल करना पडेगा | पर व्यायास स्वाभाविक रूप 
से हरएक को आवच्यक माद्स हो, ऐसा है नही | 


परिश्रम ओर संयोजन 


इस तरह उद्योग मे जितना आवश्यक परिश्रम है, वह सयोजन के साथ 
जोडा जाना चाहिए | अकुशल श्रम को पूरी तरह समास करने के लिए एक 


७८ अहिसक क्रान्चि की पक्रिया 


ही साधन है और वह यह कि वंत्री का उपयोग उसके लिए करे | जैसे पश्चिम 


में कसाई का काम यत्र करता हैं। अब कसाई की जत्रत कम हो रही है| 
मगसी का काम भी ज्यादातर यत्र कर हुते है। इसमें व्यवस्था की दृष्टि से कोई 
ढोप नहीं टै) यह हो जाव, तो इमें कोई शिकायत नहीं होनी चाहिए । परन्तु 
एक दोप इसमे हैं। यत्र मनुप्य में स्वच्छता की भावना का विकास नहीं कर 
सकता। स्वच्छता पव्रिचता #।| 'क्लीनलीनेस इन गॉडलीनेस ।? यत्र इस 
भावना का विकास मनुष्य में नहीं कर सकता ! दूसरे, यंत्र जब कसाई का 
काम करने छगता दे, तो वद्द सहृदयता का विकास नहीं कर सकता । 
इमारे बहों सजन कसाई घर्म-व्याध था। यहों में कई ठफा छोटे-छोटे 
लडकी को सुर्ये को उदटा टॉगकर वसीटते देखता हूँ। मारने से पहले करता 
से घसीय्कर वे उसे ले जाते है| पब्चिम का मनुप्य ऐसा नहीं करता । हमारे 
यहाँ भूत-ठया का इतना विकास हुआ; लछेकिन पश्चिम का आदमी बेंठ और 
श्रोठे को सताता नही | जिस पद्चु को वह खाता है, उसके प्रति घृणा भी वह 
नहीं करता । मछीन से एक प्रकार की निईणता पेंठा होती है। मणीन से 
सवेदना का अमाव आता ई | क्रूर उद्योग में भी एक ग्रकार की हडयहीनता' 
पैटा छोती हैं | इन्सान का दिल पत्थर वन जाता है | 
ऋर उद्योग मे भी सह्ददयता | 
जो उद्योग क्र समझा जाता है, उसमें भी सह्ृठयता होती है । कसाई का 
उद्योग कर माना गया, लेकिन वह छृदयदीन न हो, इसलिए छुछ मर्यागऐँ. 
ह। मर्यादा वह है कि जिस पद्म को बह छाटता है, उसे तुरन्त काट डाले | 
सिख और मुसल्मान झटका और हृत्यछ में विध्वास करते हैं। मरे हुए 
जानवर का मास नही खायगे, इसलिए मुसलमान हत्यछ करते है। पश्च को 
थोडान्सा जिन्दा रहने देते 5 | वे स्वच्छता और पबित्रता की भावना के लिए 
बलिदान करते ह। वे कद्दते है कि ऐसे जानवर को खायेगे, जिसमें थोडी-सी 
जान बची हो । 
किसी जेल में सित्र ओर मुसलमान ढोंनों हो, चहों अयडा होगा। एक 
क्टेगा कि इमें झट्के का मास चाहिए, दूसय कहेगा कि हमे इल्यल का 
चाहिए | जो मुसलमान कसाई होगा, वह भी जानवर से क्रूग्ता का व्यवहार 
नहीं कन्‍गा। दोनो से एक दृष्टि स्टेगी कि ब्सिकों वद जबह या इत्ाल करता 
है, उसके प्रति वह करता नहीं करता | इसका नतीजा मनुस्य-्मनुग्व के आपसी 
व्यवहार में मी दिस्वाई देता है | 
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यत्रणा देना अछग चीज है और मार डालना अढग चीज | यत्रणा देने मे 
जितनी करता है, मार डालने में उतनी ऋरता नही है । फॉसी दस सेकण्ड मे 
लगा दी, तो कम ऋरता दे । जो हलाल करता है, उसके लिए भी मर्यादा है कि 
वह एक-एक अग नहीं काटता | सारे धर्मों मे अलग-अलग प्रकार की मर्यादाएँ 
रही है, पद्मु के प्रति दुर्व्यवहार का निपेध है | 

किसी जेलर का जी चाहे कि इस कैदी को रोज एक-एक तमाचा मारना 
है, तो वह ऐसा नहीं कर सकता | कानून की दृष्टि से भी नहीं कर सकता। 
जल्लाद में जो क्रूरता नहीं है, वह सत्तावादी राज्य में आ गयी | यत्रणा देने- 
बाल पुल्सि मैन जल्झाद से अधिक क्रूर है | 


कसाई का उद्योग 


मासाहारी की भी एक मर्यादा है। मासाहारी होते हुए भी यह आवश्यक 
नहीं है कि वह क्रूर हो । यह आज तक के रोजगार की परम्परा है। मनुष्य ने 
आज तक जो क्रूर उद्योग किये, उनमे हाथ का स्पर्श होने के कारण क्रूरता की 
एक मर्यादा रही । अगर यह काम यत्र करे तो कया? तो मानवीय सवेदना 
कम होगी। तो क्या यत्र से इसे न कराया जाय $ कराया जाव, लेकिन साथ- 
साथ शिक्षण और सयोजन में ऐसी व्यवस्था करनी होगी कि मलुष्य मे, यहाँ 
तक कि मास खानेवाले मनुष्य में भी, निईंणता न आये, क्योकि वह स्वय तो 
नहों मास्ता । 

कोई न्यायाधीश फॉसी की सजा नहीं देख सकता और स्वयं फॉसी दे भी 
नहीं सकता । उसे यदि स्वय फॉसी देनी और देखनी होगी, तो फॉसी की सजा 
खतम होगी, क्योकि उसमे जो हृदयहीनता है, उससे हम बचना चाहते हें । 

यात्रिकता का परिणास मनुष्य की हृदयहीनता मे न हो, यह आवश्यक 
है। कसाई का रोजगार करना भी एक जाति का काम न हो । हम बिलकुल 
नहीं चाहते कि यह काम मनुष्य करे। लेकिन साथ-साथ मुझे काटना नहीं 
पड़ता, इससे जो निईणता आती है, वहन आये। आज कसाई पश्ुु को 
काठता है, तो उसकी वेदना हमारे चित्त मे नहीं है। इसका कारण यह है कि 
क्रूरता का व्यवसाय एक विशिष्ट वर्ग को हमने सौप दिया । 

अब वर्ग की जगह यत्र दाखिल करते हैं। यंत्र दाखिल हो, इसमें हमारी 
कोई शिकायत नहीं है, लेकिन परिणाम यह न हो कि कसाई काय्ता था, तो 
हम जिम्मेवार नहीं थे, वैसे ही यत्र कायता है, तो हमारी जिम्मेवारी नही है, 
क्योकि हमको तो काठना नहीं पडता । ऐसा नहीं होना चाहिए । 


८० अदिसक कान्ति की अक्रिया 


व्यप पद्मु को परी तरह अन्न के सर पर न लव | आजकल “पिग फॉर्मिग 
( सुअस्पालन ) छोदा है। मेसोपोटेमिया मे फौज के सिपाही घोड़े खाते थे । 
हमारे सव सैनिक-आहक्षण मी--वरोंड का मास खाकर आये दहै। घोड़े का मास 
खाना अब्ण चीज है और तोड़े को खाद्य सानना अल्ग चीज है| ये लोग 
शोंडे का मास खाकर आये ह€, लेकिन थ्रोंड को खाद्य नहीं मानते | पद्ुमान्र 
मेरा खाद्य है, ऐसा कोई धर्म नहों मानता। मास खानेवाले भी नहीं मानते 
कि पशुमात्र दमारा खाद्य दें, जेंसे कि दृश्षमात्र हमारा खाद्य है, ऐसा दस 

नही मानते | 

संसार के अधिकाश ल्वेग मासाह्वरी हैं, पर उनके मन में ठयामाव भी है | 
ईसा के मन में जो आत्यन्तिक दया थी, वह किसी शाकाहारी के मन में भी 
नहीं होंगी । फिर भी वे झाकाहारी नहीं थे | पंचानवे फीसदी लोग मास खाते हैं, 
फिर भी वे निर्दय नहीं हैं । पाघा सूखता देखकर आपको ठया आती है, कोई 
ट्डका इश्च को काय्ठा है, तो मी ठवा आती है; छेकिन मूली खाते हुए आपको 
दया नहीं आती । वह सस्कार है। जो मासाहारी है, वे पद्म को अपना खाद्य 

नहीं मानते, उसे रक्षणीव मानते हे | कुत्ते को मोटर के नीचे आते देखकर वे 

उसे बचा छेने की कोशिश करते दे | खाने के लिए जितना अनिवार्य है, उतनी 
हिंसा वे करते है। मास खानेवाले में मी ठया हो सकती दैँ | राम मृगवा करते 
श्रे फिर भी वे परम क्पाछ थे | 

कुछ हिसा का भनुप्य में सस्कार हो गया दे । उतना उसका खमाव हो 
गया है। उतनी इिंसा उसे क्र नहीं वनाती। लेकिन एक दृसरी हिंसा है, जो 
डसे ऋर बनाती है। मनुष्य का सामान्य खमाव जीव-रक्षण का है। भोजन के 
लिए जिठनी अनिवार्य दे, उतनी हिसा वह करता है । यत्रीकरण ऐसा न हो कि 
मनुप्य को छृठयहीन बनाये | मछली ओर झअर दो ही ऐसे प्राणी है, जो मोजन 
के ल्ण ज्यादा मात्रा मे रखे वे है | मनुष्य इन दो प्राणियों का ज्याद-से- 
ज्यादा उपयोग बगर खतरे के कर सकता है | इसल्टए पश्चिम में (विंग फॉर्मिग! 
अधिक हो रहा है | 

मनुष्य के आहार मे विवेक होना चाहिए | हमे जीवन की प्रतिष्ठा बढ़ानी 
# | जो मास खाते हे वे भी सारे पद्मओं का नहीं ग्वाते, अपने पालतू प्यारे जान- 
बरों का हरागिज नहीं खाते। जो मनुष्य नरमांस का मश्नण करता है, वह भी अपने 
बेटे का, बाप का भक्षण नहीं करता ] मरने पर बह मसले ही बाप को खाये | 
आखिर टसका मतल्य क्या है ? इसका मतलब यह है कि यह मिथ्या तर्क है 
कि जो गावाहारी दें वे मी तो जीवहत्वा करते है । 'मावना' नाम की वस्ल 
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मनुष्य की जीवन-प्रतिष्ठा का आधार है। उसके पीछे भौतिक आधार हो सकता 
है | तरुण र््री-पुरुष का विवाह हो सकता है, लेकिन भाई-बहन का नहीं हो 
सकता । इसकी कोई दलील है क्या ! ये नियम क्यों बने ? जीवन की प्रतिष्ठा 
कायम रहे, इसलिए मनुष्य आत्मीयता का ढायरा बढाता है। आपके अपने 
जीवन का दायरा आप बढ़ाते है। मा जिससे आप पैदा हुए, उसके लिए 
पहला खान, पिता के लिए उसके बाद का, जो आपके साथ पैदा हुआ, 
उसका उसके बाद का ओर आपका विवाह जिससे होता है, उसका उसके 
बाद का, इस प्रकार आप दायरा बढाते है । यह आत्मीयता का दायरा है | 
यह मनुष्य से प्राणियों तक जाना चाहिए | 
यह मछली का मास है, इसे खाना है, यह बकरे का मास है, इसे खाना 
है | यह गाय का मास है, इसे खाना नहीं है । यो, हम प्राणियों मे ही विवेक 
करते चले जाते है। मछली सबसे प्राथमिक अवस्था का प्राणी माना गया है | 
जितनी उल्क्रान्ति हुई है, उसमें वह प्राथमिक माना गया | प्राथमिक अवस्था मे 
वह जीव मानी जाती है। इसलिए मछली खाते हो तो मनुष्य को खाओ, ऐसा 
कोई नही कहेगा | यह तर्क सही नही है | 


पशु से प्यार 


जो मनुष्य मास खाता है, वह पश्नु से प्यार भी करता है। एक कसाई ने 
अपने यहाँ एक मेमना पाछा | सब बच्चे उस मेमने को बहुत प्यार करते थे | 
जो कमाई होती थी, उसमे से कुठुम्ब के सब लोग खाते थे और मेमना भी खाता 
था। एक दिन कमाई न हुई, तो कसाई ने अपने हिस्से मे से मेमने को 
खिलाया । दूसरा दिन भी ऐसा ही गया | दूसरे दिन माँ के हिस्से में से 
खिलाया । बच्चो ने भी अपने-अपने हिस्से में से मेमने को खिलाया, पर 
किसीको मेमना बेच देने का विचार नही आया । सब अपने-अपने हिस्से में से 
उसे खिल्ते थे | मगर एक दिन नौबत ऐसी आयी कि मेमना वेचना पड़ा । 
लेनेवाला दसरा कसाई उसके घर पर मेमने को लेने के लिए आया । 
पहले कसाई ने पूछा कि 'क्या दोगे ?” तो उसने कहा कि बाजार में तो ढाई 
रुपये चलते है, में पॉच रुपये दे दूँगा ।” वेचनेवाले ने कह्य कि पाँच रुपया भी 
कम है, क्योंकि यह तो हमारा सबसे प्यारा मेमना है। समय ऐसा न आता, 
तो हम इसे बेचते भी नही ।” दुसरे कसाई ने पैसे दे दिये और वह मेमना लेकर 
चलने लगा | लेकिन बच्चे मेमने को गले लगाकर फूट-फूय्कर रोने लगे और 
अपने बाप से कहने लगे कि “हम भूखे रहेगे, इस मेमने को खिलायेगे, आप 


दर 
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इसे वेलिये मत |” यह दृथ्य देखकर खरीदनेवाले कसाई की आँख में मी ऑस 
आ गये। आस पोछते-पॉछते उसने कहा कि ुम थे पैसे भी ले लो और 
मेमना भी रख लो | मुझे कुछ नहीं चाहिए |! पेसे और मेमना दोनो उसने 
उसे बापस दे ठिये। मेसना को पाकर बच्चे खुद हों गये और वह कसाई भी 
खुण हो गया | 
यह कोई इस देश की वात नहीं है । यह उस देश की वात है, जहाँ लोग 
गस मश्षण करते हैं | यह मन॒य का स्वमाव है। मनुष्य मांस-मक्षण करता हैं, 
तो भी वह पद्म से प्यार करता है | 
मनप्य की आवशच्यकताओं के संयोजन मे भी जीवन की प्रतिष्ठा अधिक 
वबटनी चाहिए। आवश्यकताओं की परिपृर्ति जिसमें हो, ऐसे संयोजन में भी 
जीवन की ग्रतिष्ठा बढनी चाहिए | 
मनुष्य एक तरफ खेती करके वनस्पति को खाता हैं, छेकिन दूसरी तरफ 
फूर्ते के बगीचे भी लगाता है, जहाँ फूल तोड़ने की मुमानियत भी कर देंता 
है। यह परध्यर-विरोधी मावना मनुष्य महं। अब प्रध्न यह है कि इनमें से 
किस द्रत्ति का विकास हम करना चाहते हूं ? 
हम ऐसा सयोक्तन करें कि अकाल की परिस्थिति में भी मनुप्य मनुष्य को न 
खायें। अकाल में यह हो सकता ईद. लेकिन ऐसा न हो। इसका नाम है--- 
सयोजन । जीवन की प्रतिष्ठा अधिक-सें-अधिक बढ़े, इस दृष्टि से मैने कसाई का 
उठाहरण दिया | 
मनु्य की अन्न-न्यवस्था ओर खच्छता-च्यवम्था, ये दो प्रगति के लक्षण हैं। 
गेटियो और मोटर जितना प्रगति का रुक्षण है, उतना ही प्रगति का लक्षण है 
मनुष्य का वाथरूम । गांधी की पद्धति के पाखाने को क्रान्ति के स्वनात्मक 
कार्यक्रम का अंग माना गया टै। क्यों, आखिर इससे क्या है ! 


भंगी-का्य और आत्मीयता 
एक मगी दै आर में हूं। में यहाँ का पाखाना साफ करने लगता हूँ, तो 
भंगी का काम करता हूँ। इससे भगी के साथ मेरा हार्दिक सम्बन्ध कायम होता 
है। लेकिन मान लीजिये कि एक दिन ऐसा जाता है, लब में पाखाना साफ 
नहीं करता, लेकिन ऐसी व्यवस्था करता हैं कि पॉच-ठस सास्ठ के बाद किसीकों 
साफ न >रना पढ़े-भंगी को भी नहीं, मुझे भी नहीं-तो भगी के साथ मेरा कोई 
रिश्ता रदेगा ! इस झान्ति की प्रक्रिया में मंगी का काम करनेवाले से और 
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मुझमे सम्बन्ध स्थापित होगा ! सोचना यह है कि भगी का काम खतम करने की 
जो प्रक्रिया है, उसमे भगी के साथ आपकी आत्मीयता कैसे कायम रहेगी ! 

यंत्र आयेंगे, तो किसीको काम नही करना पड़ेगा । आज मंगी है, उसके 
साथ आपका हार्दिक सम्बन्ध केसे कायम होता है ? केवल 'ट्रेड यूनिअनिज्म! 
से सम्बन्ध कायम नही होता । सम्बन्ध तब कायम होता है, जब उसका परिश्रम 
आप खुद करते हैं। इससे अस्पृष्य नहीं रहेगे, अस्पृश्यता-निवारण होगा | लेकिन 
मान लीजिये कि एक ब्राह्मण और एक भंगी बाठ-कम्पनी में नौकरी करते है। वह 
ब्राह्मण उस भगी का सफाई का काम नहीं करेगा। यन्नीकरण से मनुष्य का हार्दिक 
सम्बन्ध कायम नहीं होता | किसी मनुष्य की अक्षमता में मेरा हिस्सा न हो, 
तो मुझमे और उससे सम्बन्ध कायम नहीं होता । जब में उसके लिए कुछ काम 
करता हूँ, तब उसका और मेरा सम्बन्ध कायम होता है। 


मान लीजिये कि एक कमरे मे मेज पर दस्तरलान विछा हुआ है, उसमे 
सबके लिए चाय और दूध के प्याले तैयार है। जवाहरलाल बैठे हैं और क्रुक्चेव 
भी वैठे है । क्रुब्चेव अपना प्याला उठाकर जवाहरलाल को देते हैं और जवा- 
हरत्मछ अपना प्याल्ा उठाकर क्रुक्चेव को देते हैं| क्यो ! यह काम-भी तो 
यत्र से हो सकता है, फिर एक-दूसरे को प्याल्ा देने की आवश्यकता क्‍या है ! 
पर हार्दिक सम्बन्ध जोड़ने के लिए. ऐसा करना आवश्यक है। सयोजन में यह 
गुजाइश होनी चाहिए । 

“ेकनिक--प्रक्रिया कैसी चाहिए ! ऐसी, जिसमे टेकनिक का आग्रह न 
हो, मनुष्य के साथ सम्बन्ध जोडने का आग्रह हो, नहीं तो हाथ मे 'टिक- 
निक' रह जायगी, मनुष्य के साथ सम्बन्ध नही रहेगा | मनुष्य के साथ सम्बन्ध 
रहे, उसके लिए क्या किया जाय १ अहिंसक प्रक्रिया भे मनुष्य के साथ सीधा 
सम्बन्ध होता है। ऐसा न हो, तो ढॉचा ही हमारे हाथ से रहेगा और मनुष्य के 
साथ हमारा कोई सम्पर्क नहीं रहेगा | | 


सह-पुरुषाथ 


विनोबा ने मैसूर मे कहा था कि तुम सत्य को समालो, आग्रह को छोडों । 
सत्य अपना आग्रह कर लेगा | इसी तरह प्रक्रिया पर हमारा जोर नहीं है। 
हमारा जोर मनुष्य पर है। अगर टेकनिक जोर पर होगा, तो वह चुस्त, सख्त, 
प्रक्रिया बन जाती है और वह मनुप्य को कसती है। इसलिए इस आग्रह से 
बचाने के लिए. में कहता हूँ कि क्रान्ति मे सह-पुरुषार्थ होना चाहिए | 
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में भर्गी से कहता हैं कि तेग काझम गठा है, इसलिए अप्रतिष्ठित हुआ है, 
तो तेरा काम में करेंगा | वस काम के सम्बन्ध से उसकी हीनता को में मिटाता 
हैं। यह चीज वंत्रीकरण से नहीं आती | यत्र आयेगा, तो हरिजन हरिजन ही 
रह जावगा और बत्र आ जायैंगे | दूसरे देशों में ऐसी परिस्थिति नहीं है, क्योंकि 
उहाँ ऐसी जात-पॉत नही थी। इस क्रान्ति की प्रक्रिया में हमे देखना है कि 
क्रान्ति तो हो, लेकिन वह करुणा और सहानुभूति की हो | 

भगी का काम यत्र करें, यह भंगी भी चाहत्ता है; छेकिन ऐसी परिस्थिति 
कोन लाबेगा ” परिस्थिति वे ल्ययेगे, जिनकी मंगी के साथ सहानुभूति है। 
सहानुभूति का क्या ओतक है ? यह कि उसका काम में करूँ। अस्पृष्यता को 
मिटाने के लिए भगी के साथ हार्दिक सम्बन्ध जोड़ना पड़ेगा | इसलिए जब 
तक सा्वन्रिक बन्रीकरण नहीं हुआ है, तब तक एक-दूसरे में काम बेंट 
जाने चाहिए | 


संस्कार ओर व्यवसाय 

मनुष्य का सस्कार व्यवसाय के साथ जुडना आवच्यक है। व्यवसाय को 
हमने जाति के साथ जोड़ा है। दूसरे व्यवसायों को छोड़कर मैंने केवछ दो चस्म 
सोमावाले व्यवसाय लिये । एक कसाई का ल्था, दूसरा भंगी का। इसमे से 
एक और चीज आयेगी । आपको यदि पाखाना साफ करना पडे, तो आप 
हाजमे की फिक्र ज्यादा करेंगे । आपको वह चिन्ता होगी कि कम दफा पाखाना 
जाना पटे | मनुष्य छे पेट्पन में अन्तर पढ़ जायगा | यह में दूसरे मूल्य की बात 
कर रहा हैं। इसमे आरोग्य की ओर स्वास्थ्य की दृष्टि है। जो बर्तन आपको 
मॉजना पढता टै, बह आप गंठा नहीं रहने ठेंगे, उसे साफ रखने की कोशिश 
करेंगे | इस तरह मनु्व की स्वच्छता की सावना का विकास होता है। व्यपको 
साफ करना होगा, तो आप गदगी कम करेंगे। जो कमरा रोज आपको साफ 
कग्ना होता है, उसमे आप कम-से-कम गदगी करते है | कपड़ा आपको धोना 
पडता है. तो आप जमीन पर बैठने में सावधान रहते है। इसमें से मनुष्य का 
स्वच्छता का संस्कार बनता ८५ 


मनुप्य दा सस्कार व्यवसाय से जुडना चाद्िए । मनुप्य के सास्क्ृतिक कर्म का 
विकास छोना चाहधिए। सब कुछ मानवता-केन्द्रित होना चाहिए | इस दृष्टि से 
हमने दो उदाहरण लिये | एक कसाई का ओर दूसरा भंगी का | एक में तो 
वेच्रीकरण के सिव्रा चाय नहीं है। सव क्सार्ट का काम नहीं कर सकते, लेकिन सब 
लोग भगी का काम करे, बह कट भी सकते है और चाहते मी है । वद्द हम कब 
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तक चाहते है ! तब तक, जब तक सार्वत्रिक यत्रीकरण नही हो जाता | सार्वत्रिक 
यत्रीकरण होगा, तब भंगी भी समझेगे कि ये छोग हमारे साथ थे । इसलिए जब 
यंत्रीकरण होगा, तब हम एक कदम आगे होगे | इसमें मनुष्य का प्रेम प्रकट 
होता है। सामाजिक परिवर्तन की प्रक्रिया में मनुप्य का मनुष्य के लिए स्नेह 
प्रकट होना चाहिए,। केवल श्रम-विभाजन और वस्तु-वितरण की व्यवस्था अलग 
चीज है और स्नेहमूलक व्यवस्था अल्ग चीज है | 

सबको सब चीजे हासिल है, फिर भी अठल-बदल होता है| जैसे वस्तु की 
भेय होती है, वैसे कछा और श्रम की भी हो सकती है| मेरा रूमाल गिर गया 
है। मैं असमर्थ नहीं हूँ कि न उठा सकं। लेकिन आप दौड़कर आते है और 
मुझे देते है तो यह इस बात का एक प्रतीक है, कि हम आपकी इजत करते 
है। यह मनुष्य की मनुष्य के लिए इजत है, जिसे मानव की प्रतिष्ठा' कहते हैं | 
यह प्रतिष्ठा हमारी क्रान्ति की प्रक्रिया में प्रकट होनी चाहिए । कसाई के काम 
की हम पूण समाप्ति चाहते है, भगो के काम की भी | लेकिन इनको मिथने 
की प्रक्रिया में मनुष्य के साथ हार्दिक सम्बन्ध रहे, इस बात की आवश्यकता है । 
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यंत्रीकरण और जीवन-स्पशे ९ 
यन्त्र के कारण जो अन्तर्विरोध आते है, उन पर विचार करते हुए हम 
इस मुकाम पर पहुँचे हें कि हमारे जीवन में कुछ श्रम ऐसा है, जिसे हम 
अवांछनीय समझते है, परन्तु वह आवध्यक है। कुछ श्रम ऐसा है, जो 
अरुचिकर है, फिर भी आवश्यक दे। कुछ श्रम ऐसा है, जो जीवन की 
आवशध्यकताओ की पूर्ति के लिए ती आवश्यक नहीं, पर जीवन-निर्वाह याने 
स्वास्थ्य के लिए आवश्यक है । ऐसा तीन प्रकार का श्रम है । तीसरे प्रकार के 
श्रम पर हमने पहछे विचार किया। कुछ अरुचिकर श्रम ऐसा है, जिसे हम 
मणीन से करा सकते हैं, छेकिन कुछ 'रफेज” की आवश्यकता रहेगी | शारीरिक 
स्वास्थ्य के लिए. अरुचिकर श्रम की आवशस्यकता रहेगी | व्यायाम रखेगे, पर 
उसमे प्रेरणा नहीं आयेगी | इसलिए उत्पादन के साथ अरुचिकर परिश्रम जोड़ना 
चाहिए.। सारा-का-सारा अरुचिकर काम निकाल देंगे, तो व्यायाम का अल्ग 
संयोजन करना होगा और कत्रिम प्रेरणा खोजनी पडेगी और जहाँ तक हो सके, 
आवश्यकताओं के साथ उसे जोड़ना होगा । आवश्यक श्रम तो कुछ रहनेवाला 
है, सगर उसे मनुप्य धीरे-धीरे बत्र को साप देना चाहता हैं। इसका नतीजा यह 
होगा कि परिश्रम और उत्पादन अलग-अलग हो जायेंगे। परिश्रम में से 
सास्कृतिक अद्य निकल जायगा । हम यत्र को जितना परिश्रम सॉंपते चलेंगे और 
अपने लिए जितना परिश्रम रखते चलेगे, उसमें कोई सामाजिक आशय, नहीं 
रह जायगा | 


उत्पादन का सामाज्षिक आशय 
उत्पादन केवल एक शारीरिक काम नहों है, उसका सामाजिक आशय भी 
# ] मामूली से मामूली उत्पादन की बात लीजिये। भोजन बनाने का प्रत्यक्ष 
उद्देष्य माना गया है खाना। खाने के लिए. आप अपनी झचि का भोजन 
बनायेंगे, लेक्नि भोजन का सम्बन्ध जब खिल्मने के साथ आता है, तब 
कोन-सी नयी बात पेदा होती है ? जब तक आपको स्वय खाना होता है, तब 


तक आप अपनी झचि वा अआवच्य बनाते €, लेकिन उसमें ज्यादा कल्य की 
आबच्यकता नहीं होती । 
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कपडा बनाना है, आपने कहा कि हम वस्र-स्वावल्वी है। आप देहात मे, 
जगल मे रहते हैं। वहां कपड़ा सीने की जरूरत नहीं माढ्म होती। ओढ़कर 
बैठ गये । कपड़ा जहाँ दूसरे की आँख के लिए नहीं होता, वहाँ कछा की 
आवश्यकता नहीं होती | कपडा जब दूसरे की आँख के लिए होता है, तब कल्य 
की आवश्यकता होती है । तब्र देखते है कि कट अच्छा हो, सिलाई ढबदार हो। 
मनुष्य के जीवन मे जहाँ सस्कृति का आरम्भ होता है, वहाँ हमेशा दूसरे के 
साथ सम्बन्ध आता है। उत्पादन अपनी आवश्यकताओं की पूर्ति के लिए 
सास्कृतिक कर्म नहीं है। सास्कृतिक कर्म कब बनता है * जब सबकी आवश्यक- 
ताओ की पूर्ति के लिए करते हैं | इस तरह श्रम को उत्पादन से अलग करना 
ठीक नही है। आजकल अलग करने की ऐसी जो इच्छा पेदा हुई है, वह 
कुसंस्कार है। वह कुसंस्कार पूँजीवाद से आया हुआ है। नहीं तो ऐसा क्‍यों 
होता कि जिस मनुष्य को खेल का उपकरण साफ करने में आनन्द आता है, 
उसे भोजन का उपकरण साफ करने में आनन्द नही आता | 
क्या कारण है कि मनुष्य को उसमे आनन्द आये और इसमे न आये ! 
ब्रासों या दूसरा सोल्युशन लेकर वह साइकिल चमका छेता है, इसमें उसे 
आनन्द आता है। लेकिन भोजन के पीतल के वरतन चमकाने मे उसे आनन्द 
नहीं आता ! इससे कुसंस्कार है| यह सिवा सस्कार के और कुछ भी नहीं है । 
मैं कहता हूँ कि जितना अकुशल परिश्रम आवश्यक है, उसे उत्पादन के 
साथ मिलाना चाहिए | इसके बाद भी व्यायाम और खेल रहेगा। इसका 
मतलब यह नहीं है कि व्यायाम और खेल के लिए. कोई स्थान नहीं होगा, 
लेकिन क्‍या स्थान होगा, इस पर थोडी और गहराई से सोचिये | 


बड़ो का काम बच्चो का खेल 


बच्चे कौन-सा खेल खेलते है ? बडो का जो काम है, वह बच्चो का खेल 
है । एक बच्चा चूल्हा लेकर बैठ जाता है | दूसरा बर्तन छेकर बैठ जाता है। 
तीसरा लकड़ियों लेकर बैठ जाता है । काम को वह खेल मानता है। इसका 
कारण यह है कि आप पर जबरदस्ती है, उस पर नही है | काम में जबरदस्ती का 
अश कम-से-कम हो, ऐसा हम कहते है। जवरदस्ती की जगह मर्जी आनी 
चाहिए | बच्चे इतने सस्कारों के बाद भी खेल वही खेलते हैं, जो आपका 
काम है। सारे शिक्षण-शास्त्रियों का प्रयास है कि यह बात शिक्षण से आये, 
व्यावहारिक शिक्षण हो | 

शिक्षण दो तरह का है ; एक तो रोजगारी, दूसरा टेकनिकल | टेकनिकल 
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से मतलब है, जिसमे विशिष्ट उपकरणों की आवजस्यकता हैं। उपकरण ऐसा 
होना चाहिए कि मनुष्य कुछ सीखे । मनुप्य जब उद्योग के साथ-साथ उपकरण- 
कुझलता भी सीखता है, तब वह शिक्षण वथार्थ होता दै। उत्पादन में उद्योग 
के साथ जो अकुशल परिश्रम जुडा हुआ है, वह मनुप्व को रुचिकर माल्स 
होना चाहिए | यह अस्वाभाविक नहीं है, क्योंकि हर वच्चा चाहता है कि वह 
प्रिश्रम करता रहे । पत्थर भारी है, तो भी उसे उठाने की वह कोशिद्य करेगा | 
व्यावह्रिक शिक्षण का काम शक्ति बढाने का हैं। उद्योग से मनुष्य की 
बारीरिक भक्ति का भी विकात होना चाहिए | शारीरिक शक्ति में दो चीजें 
आती हैं| एक गरीर-बछ और दूसरी सहनशक्ति | एक है ताकत और दूसरी है 
कष्ट सहने की छक्ति--सहनभील्ता | इसके लिए व्लेग ड्रिल सिखायेगे | आपको 
ड्रिल वगैरह रखना हो तो रखिये, मगर ऐसा काम भी होना चाहिए, जिससे 
सहनझीलता पैदा हो | इस पर सोचने से 'रफेज' का पूरा खयाल आयेगा | 


जीवन में से कछा का उद्धव 

मनुप्य स्वभाव से आल्स्य-प्रिव नहीं है, इतना कहने से काम नहीं चलेगा | 
सारा-का-सारा यत्र करेगा, तो क्या होगा ? तो मनुग्य को समय मिलेगा | वह 
उस समय में प्रार्थना करेगा, नाचेगा, ठोंडेगा, जो इच्छा होगी, करेगा ! 

इसमें दिक्कत क्या है ! ठिक्क्रत यह है कि वह नाचेगा; तो कौन-सा नाच 
नाचेंगा ? नाच के लिए. थीम! ( विपय ) की जरूरत होती है । अस्मवाले 
“बिहुबिहु! नाचेगे | गुजरातवाले 'गर्ब्रा' नाचेगे | तो यह “थीम” कहाँ से आती 
है ! झूत्य मे से आयेगी वा समाज में से आयेगी १ नाच के लिए जिस “थीम! 
की, विपय की, जरूरत रहती है, वह विपव जीवन में से आता है | 

दो रत्वों का अन्तर देखिये | किसानों का दत्व देखिये | कौन-सी थीम” होती 
है उसमें ! उनका नाच फसल खेती से सवंध रखता है; उनके जीवन से थीम 
आती है। गरवा-रत्य में क्या होता है ? उसमें है--गोपी का घडा फोडना, चीर 
फाडना या विश्वामित्र-मेनका का या जिव-ताण्डव का या सील्नी का या हिरन 
देखकर सीता का कहना कि उसके पीछे ठीडो ! आपके सास्क्ृतिक जीवन से ही 
थीम! आती दै। जीवन में से छत्य का विपय निष्पन्न होता है, इसल्णए कला 
डयाइन से मिन्न नहीं होती। कव्य का उत्पादन से सबंध-विच्छेट होगा, तो 
खत अमानवीय हो जायगी, वह असास्कृतिक हो जायेगी । 

सोचना यह है कि आप जिसे सास्क्ृतिक कार्यक्रम कहते है, उसका विप्रय 
कहाँ से आता है ! मान लीबिये कि आपने चित्र बनाया | उस चित्र में आप 
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क्या बनायेंगे ? सकेत क्या होगा ! एक चित्रकार ने शेर पर मनुष्य को बैठाया 
था | उससे पूछा कि 'ऐसा क्यों किया है !” तो उसने कहा कि “यदि शेर इस 
चित्र को बनाता, तो वह ऐसा बनाता कि वह मनुष्य को खा रहा है |? चित्र 
मे जो विषय आता है, वह हमारे जीवन में से आता है। कलछा का भी जीवन 
के साथ सम्बन्ध है, यह हम भूल जाते है, इसलिए विरेध पैदा होता है | इसलिए 
आपकी कला जीवन से अभिमुख होनी चाहिए | े 

सगीत की वात्त लीजिये । श्रीकृष्ण के चरित्र पर भागवत्‌ , सरसागर और 
गीत-गोविन्द भी लिखा गया | तीनो के आशय मे कितना फर्क पड गया ! 
कविता में भी फक पड गया | भांगवत में अध्यात्म आ गया। गीत-गोविंद में 
“'लल्ति-लवंग-लता-परिशीलन' है । यह वह चीज है, जो सगीत में, काव्य मे 
“थीम? बनती है | साहित्य, संगीत, कला मे विषय की आवश्यकता होती है | 
यह विषय जीवन से आता है | इसलिए यह कहने का क्‍या अर्थ है कि यन्त्र से 
काम लेंगे और बचे हुए समय से आत्म-चिंतन करेगे ? सब काम यन्त्र के हाथ 
में दे देंगे, तो फिर चिन्तन खाक करेगे ? असल में तो यत्र ही न उसका भग- 
वान्‌ हो गया | इसलिए आवश्यक परिश्रम, कप्टदायक परिश्रम उत्पादन के साथ 
जोड़ना चाहिए, अनावश्यक निकल जाना चाहिए । इसमें विवेक की आव- 
ब्यकता होगी । यह गतिशील कल्पना हैं। ऐसा भी हो सकता है कि आज जो 
आवश्यक है, वह कल आवश्यक नहीं होगा; कल जो आवश्यक होगा, वह 
परसो नहीं होगा | लेकिन आवश्यक परिश्रम को उत्पाव्न मे लेना चाहिए | 


कसाई का काम 


अब तक हमने तीसरे प्रकार के कार्य पर चिचार किया। अब हम दूसरे 
प्रकार पर विचार करे । अवाछनीय परिश्रम है, लेकिन आवश्यक है | एक 
विरोध आता है| कसाई का काम छे लीजिये | इसमें एक छिपी हुई सामाजिक 
मान्यता यह है कि कसाई का काम सभ्य मनुष्य नही करेगा। जो मास खाता 
है, वह भी कसाई का काम नहीं करेगा । शिकार में जो जानवरो को मारता है, 
वह भी कसाई का काम नहीं करेगा | जैसे, लडाई मे काम करनेवाला जब्लाद 
का काम नहीं करेगा | यों, ये दोनों भूमिकाएँ है हत्या की ही। एक मनुष्य 
को युद्ध में मारता है, दूसरा पद्म को मारता है। आखिर हत्या तो दोनो 
में है, पर दोनों मे फर्क है। वह यह कि युद्ध मे अपनी जाने जाने का खतरा 
है और यहों अपनी जान जाने का खतरा नही है। बछडा या मुर्गा तुम्हारी 
जान नहीं ले सकता | इसलिए युद्ध मे बहादुरी है और हत्या मे बहादुरी 
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नहीं है| बस तो इत्याएँ दोनो द। सिपाही और जल्त्यद भी हत्या करते है, 
पर जल्झूद और सिपाही में अन्तर & | इसी तरह शिकारी और कसाई में 
अन्तर है| शोर का झिकारी बड़ा शिकारी है। वहाँ अपनी जान का खतरा 
है | जहाँ अपनी जान का खतरा न हो, वहाँ छिट्पुट शिकारी कहा जाता दै | 
हिरन को जो मारता है, बढ पारधी' कहलाता हैं| शिकारी ओर कसाई में वह 
अन्तर है | 
“अवाटनीयता' में सामाजिक मान्यता है और वह्द यह कि जिस हिंसा में 
करता का अंश अधिक होता हैं, उसे समाज ने निम्न माना है | इसलिए, मांस 
खानेवाल खुद पद्म को नहीं मारता, कसाई से कहता है कि तुम मारो | वह 
चीज ज्यादा गदराई से सोचने की है | एक सामाजिक मानवता, जो यह कहती 
# कि वेगुनाद पद्म्मों को मारनेवाले की रोजगारी हीन है तो इसका भावरूप 
पहल्यू क्या हैं? उसका भावरुप पहल यह है कि पद्मुरओ के जीवन के लिए 
आदर होना चाहिए | मारनेवाले के रोजगार को हम हीन मानते दे, क्योंकि 
पद्च॒ु को मारना इसने क्रूर कर्म मान लिया दे | ऐसा सिर्फ उन व्लेगो ने ही नहीं 
माना, जो शाकाहारी हें; वल्कि उन लोगों ने मी माना है, जो मासाहारी है । 
इसमे पश्मुमात्र के लिए आदर-भाव की एक छम मान्यता है | 
यहाँ अन्तर्विरोष आठा है । एक तरफ तो मनुप्य मास खाता हैं, दूसरी 
तरफ पश्चु को मारना गलत मानता है | जाज इंग्लंड की एक कम्युनिटी का 
पत्र आया है, जिसमें लिखा है, कि इसारा सह-भोजन सब शाकाहारी होता है । 
इस देझा में इमेशा यद्द संकत रहा है | हमारे ठेश में जितना सामुदायिक भोजन 
जुआ, वह सारा-का-सारा झाकाह्ारी हुआ। कसाई के काम को हीन और 
अप्रतिष्ठित मानते है, फिर भी मास खानेवाले ल्येग है। तो वह अन्तर्विरोध 
आबा। कसाई के काम को अग्रतिष्ठित मानते हे, पर मांस खाना अग्रतिष्ठित 
नहीं ६ | 
अरूचिकर श्रम ओर उत्पादन 
यहां इम सामालिक जीवन के कामों पर विचार कर रहे है। यह दूसरा 
अन्तर्विरोध दै । पहले अन्तर्विरोध में इमने देखा कि अरुचिकर, कष्टदायक परि- 
श्रम झरीर के लिए आवध्वक है | हम उसे यन्त्रों को सौंप देते है। यह होगा, 
तो श्रम के लिए कृत्रिम ग्रेरणाएँ खोजनी पढेंगी और प्रेरणा से जबरठसती पैदा 
होगी | जवरदस्तों नही, तो श्रद्योमन देना होगा । या तो व्यल्च दिखाना होगा 
वा डर ठिख्यना होगा। इन दोनों प्रेर्णाओं को सोझल्ज्मि, कम्युनिज्मवाले 
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भनुष्य कौ शान के खिलाफ मानते है । 'रफेज” आवश्यक है | इसलिए, अरुचि- 
कर परिश्रम को उत्पादक परिश्रम के साथ जोड़ना चाहिए । 
कसाई का काम अवाछनीय माना गया है। सिपाही भी हत्या करता है 
ओर जल्लाद भी हत्या करता है | एक मे वीरता है, और दूसरी में क्रूरता है | 
कसाई और शिकारी दोनो मे हमने अन्तर देखा | शिकारी के काम मे थीडा 
बहुत खतरा है। कम-से-कम कौशल तो है ही । कसाई की हत्या मे क्रूरता है । 
तो हमने क्या किया / मास खाना तो अपनी तरफ लिया, मारना उसको 
दिया। उसे हीन भी कहा | भाप्रा से भी आप कहेंगे कि उससे क्‍या वात 
करनी, वह तो कसाई है ! 
जो व्यक्ति मास खाता होगा, वह भी कमी नहीं कहेगा कि में ऋरर हूँ। 
कसाई के काम को निंद्य कर्म माना है। जहाँ पर जीव-हत्या मे ऋ्ररता अधिक 
होती है, वहाँ असामाजिकता आ जाती है। पश्च-जीवन के प्रति आदर जैसे 
शाकाहारी में है, वेसे मासाहारी में है । शाकाहारी मे जितनी दया, करुणा होती 
है, मासाहारी मे भी उतनी होती है । 
इधर जल्लाद है, उधर कसाई है। जल्लाद की सस्था का अन्त हो सकता 
है, पर कसाई की संस्था का अन्त कैसे हो ? इस काम को हमने यन्त्र को सौंप 
दिया | यह अप्रत्यक्ष हल है| यन्त्र से जो काम होगा, वह अप्रत्यक्ष होगा | 
जैसे आज ऋरता कसाई को सौंपकर हम अपनी कोमल भावना को बचा लेते हैं, 
बैसे यंत्र को सोपकर भी हम अपनी कोसल भावना को बचा छेगे। आज 
जितना क्रान्तिकारी विचार हो रहा है, वह सब स्थूल भूमिका से हो रहा है। 
यत्र से काम करनेवाले कहेगे कि औजार बढिया दे दो, साफ-सुथरी जगह दे 
ढो। हम कहेंगे, यह तो सब माना । तनख्वाह ज्यादा हो, यह भी ठीक है। 
लेकिन यह सब करने से हत्या के काम की निद्मता कम नही होती । सामाजिक 
निषेध का अत नहीं होता । कम तनख्वाह लेनेवाला शिक्षक ज्यादा तनख्वाह 
मिलती हो, तो भी कसाई का काम नहीं करता । 
इसकी अहिंसक प्रक्रिया क्या होगी १ उसका मुख्य आधार मनुष्यों का 
पारस्परिक सम्बन्ध होगा । समाज में जो काम अप्रतिष्ठित या अरुचिकर माने 
जाते है, उन कामी को करनेवालो के साथ आत्मीयता का सम्बन्ध कायम 
करना होगा | यह पहला और जरूरी कदम है। कलर कसाई और भगी के मन 
में आत्म-सम्मान की भावना जाण्त होने पर वह कह सकता है कि अब यह 
चृणित या गन्दा काम मे नही करूँगा । महाराष्ट्र के नव-जाश्त हरिजनो ने मरे 
हुए पश्चुओ को खींचने का काम बन्द कर दिया है। कुछ चमारों ने मरे जान- 
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बरो को उशेडना बन्द कर दिया है| तो यह काम गोपाल राव वाहुजकर और 
आप्या पट्वर्षन को उठा छेना पड़ा | इन दो महान सेवकों का एक नया नाता 
उन अस्ब्या के साथ स्थापित हुआ | इस ग्रकार मानवीय सम्बन्धों का झुंढी- 
करण करते हुए हम यंत्र दाखिल कर सकते हे | इसका वह छुम परिणाम होगा 
कि मनुस्या में अपने-अपने व्यक्तिगत और अन्योन्च ठायिल की भावना विक्रेसित 
होगी | इसे इम अहिसक प्रक्रिया कद्द सकते हैं | 


बत्रीकरण किस भृमिका से होता 2, इसका समाज-परिवर्तन के लिए बहुत 
बरढा महत्व £ | एक जमाना था जब माक्स ने मी बन्नीकरण के विस्तार का 
विरोध किया था| इस देन में मी रेगनत्यूइजेंशन! का आअनिक बंत्रीकरण 
का विरोध कम्यूनिस्ट पार्टी करती हैं | मार्क्स और मारक्सवादी तो यात्रिक प्रगति 
के समर्थक € | फिर भी विरोध क्यो करते हे ! कारण स्पष्ट है | जहाँ यत्र मनुस्य 
की हानि करता दे, वहों वे उसका विरोध करते है | साराश यह कि यंत्र का 
उपयोग दोनो पक्षो के द्वित मे होना चादिए | कसाई भी कहेगा कि पद्मुओं का 
क्त्छ करने का काम यत्र करे, मासमोजी भी बद्दी कहेगा और दोनों का सम- 
श्र निरामिप भोजी करेंगा। तीनो मिलकर जब एक ही वात कहेंगे तब यत्र 
सास्क्रतिक भूमिका पर आरूद होकर आयेगा | 

ब्रद्दों इम समाज-परिवर्तन की प्रक्रिया पर विचार कर रहे दें । परिवर्तित 
समाज मे क्या होगा, बह्द मे नहीं कहता । कसाई का काम समाज में अवाछ- 
नीय माना गया है, क्योंकि इसमे ऋ्रर्ता करा अश अधिक दै। सास्क्ृतिक 
भूमिका से बह अवाहनीय माना गया है। इमारा निवेदन इतना है कि समाज- 
परिवतन ऐसा हो, जिसमें से नया सबर्प पैदा न हो | इसलिए पद्धति का आग्रह 
नहीं रवा | पद्धति का आग्रह होगा, तो प्रतिक्रिया पेदा होगी । जिसमे से सपर्प 
पैदा झोता है, बह प्रक्रिया अवैज्ञानिक है | उसका मतलब यह होगा कि मलुप्य 
को बुद्धि टीक काम नहीं कर रही हैं। दस तरह तो दर उत्तर अपने में प्रश्न 
बन जावगा, हर समावान अपने में समस्या बनेगा | इर वाढ? से 'प्रतिवाद' 
पैदा होगा | 

लब पूछा जाता टै कि वर्ग नहीं दोंगे, तब सबर्प किसमें होगा ? तो निरतर 
सबप्रवादी कहते हैं कि मनुप्य और प्रकृति में सबन्र्ष हेगा | प्रकृति जड है और 
मनुष्य चेतन । वर्ग नहीं तो वर्ग-सबर्प नहीं आर वर्ग-संबर्ष नहीं, तो राष्ट्रवाद 
नहीं ओर राष्ट्रवाद नही, तो युद्ध नहीं और युद्ध नहीं, तो बाद में सघर्य प्रकृति 
और मनुप्य के बीच में रट ज्ायगा-टेसी दल्दील थे न्योेंग करते है | हम ऐसे 
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चक्कर में न पडे | इसलिए हम ऐसा आदर्श रखते है कि समाज-परिवर्तन ऐसा 
हो कि फिर कोई सघर्ष पैठा न हो | यह आगे बढ़ा हुआ विचार है, यह वैजा- 
निक विचार है | क्रान्ति सहयोगात्मक होनी चाहिए, संघर्षात्मक नहीं | जितना 
संघर्ष अनिवार्य होगा, उतना हमारी विवता के कारण होगा | लेकिन सघर्प 
सिद्धात नहीं होगा | सघर्ष बढाने की नहीं, सघर्ष मिटाने की कोशिश होगी | 
जो लोग संघर्ष को ही क्रान्ति का साधन मानते है, उन्हे सघर्ण को बढाना होगा, 
उत्कठ बनाना होगा, तीव्र बनाना होगा | संघर्ष को निभाना होगा, उसकी 
गति और तीत्रता को बढ़ाना होगा | लेकिन हम कहते है कि विरोधी को 
समाप्त करना है। तो, उसकी प्रक्रिया क्या होगी ? विरोध जहाँ अनिवार्य 
होगा, वहों रहेगा | जहाँ हमारा वश नहीं होगा, वहाँ तक सघर्ष चलेगा । 
अपने बस तक हम संघ नहीं चलने देंगे। अहिसा सहयोगात्मक होनी 
चाहिए. | सहयोग कहां होगा १ यंत्रीकरण की प्रक्रिया मे वह तो सहयोग करेगा 
ही जो कसाई है, वह भी सहयोग करेगा जो कसाई नही है। इस तरह सारा 
प्रयास मानव-केंद्रित होगा । 

क्रान्ति की प्रक्रिया मानव-केद्रित होनी चाहिए. | उदाहरणार्थ, छड़ाई दो 
तरह की होती है | एक प्रत्यक्ष, दूसरी अप्रत्यक्ष | प्रत्यक्ष लड़ाई का मतलब है-- 
एक तरफ एक वीर, दूसरी तरफ दूसरा वीर | दोनो के हाथों मे तलवारे हैं और 
आमने-सामने दो-दो हाथ हो रहे हे। यह लड़ाई मानवता के स्तर पर होती है । 
लेकिन मैं सोया हुआ हूँ और बिजली के शॉक लगा दिये, तो ठस सेकड से 
खतम हो जाता हैँ । इसमे सहार है, इसमे युद्ध नही है | इसमे कोई सास्क्ृतिक 
मूल्य नहीं रहता । केवल हत्या है। लाभ जरूर हुआ होगा, लेकिन इसमे वह 
सास्कृतिक मूल्य नही है, जो आमने-सामने के युद्ध मे था | 


आंख का लिहाज 


बिहार के एक भाई बिहार के चुनाव की बात सुना रहे थे। उन्होने कहा 
कि हाथ उठाकर चुनाव हुआ, तो वह आदमी जीत गया | बैलेट ( गुप्त 
मतदान ) पद्धति से चुनाव होता, तो वह न जीतता | हाथ उठाने में लिहाज 
हैया तो डर है। जैसे हाथ उठाने मे लिहाज है, वैसे ही आमने-सामने की 
लड़ाई में ऑख का लिहाज होता है | अप्रत्यक्ष लडाई से ऐसा नहीं होता | 
अप्रत्यक्ष लडाई में मनुष्य प्रत्यक्ष ऋरता से बचने की मिथ्या चेश में मनुष्यता 
से बिमुख हो जाता है। आमने-सामने की लडाई में मानवीय स्पर्ण रहता है। 
एक शिकारी ओर का शिकार करने जाता है, लेकिन मारने के बाद कहता है कि 


९४ अहविंसक क्रान्ति की प्रक्रिया 


शेर की भान ठेखी और ऐसा लगा कि इसे क्‍या मारें ! तो, गया तो था शिकार 
करने, लेकिन झान देखी तो कह्ा कि क्या मारे ? परन्तु जब ऊपर से वम 
फेंक देता है, कौन मर गया, इसका भी उसे पता, नहीं होता | एक तरफ से 
क्ररता से बचने के श्रम में रहता है, लेकिन दूसरी तरफ से जीवन के स्पर्भ से 
बंचित हो जाता है | 

मेरी चाय की प्याली ठेयुल पर अपने-आप आ जाय था मेरी बेटी छाब्रे 
वेटी के लाने में जीवन का स्पर्ग है, स्वाली के अपने-आप आने मे नहीं। मुझसे 
एक दफा एक मन्त्री ने कद कि आज इस्तीफा ठेना ही है। जब वापस आये, 
तो मैने पृष्ठा कि क्या किया £ बोले : इधर-उधर की बाते करके आया | उनके 
सामने इस्तीफा न दे सके | अब वेलीफोन से इस्तीफा ठे देगा या लिखकर भेज 
दूँगा ! आदमी को जब धर्म होती है, तो वह ल्खिकर देता हैं। गाघी ने अपने 
पिदा को भी चिट्ठी लिखी थी। जब झर्म होती है, तब वेटा बाप को भी चिट्ठी 
लिखकर देता है । रुवर जब वात होता है सव मनुष्य के साथ स्पर्श होता हैं । 
यह जीवन का स्पर्श है। मानवता-केद्धित डत्यादन में जीवन का सर होना 
चाहिए | पेशेवर नर्स है, मल्दम-पद्टी करती है, घाव साफ करती है और आप 
“बन्ववाद” कहकर छूट जाते है | क्योकि वह यद्द सव दाम के लिए करती है | 
वेटी वा बढ़ कुछ नहीं करती, सिर्फ हाथ ही फेरती है छौर उसमें आपकों अच्छा 
लगता है । यद्द जीवम का स्पर्श है। उत्पादन से इसका खान होना चाहिए | 


जीवन-स्पश की आवश्यकता 


ऐसा जीवन-स्पर्ण कहाँ आता है ? वत्रीकरण के पहले कसाई का और मेरा 
दिल: एक-दूसरे के नजदीक आता है | तू काय्ठा है, मे खाता हूँ; पर मुझसे न 
अधिक अघम नहीं है। में उसे पापी नहीं कहँगा | कसाई का काम हीन समझा 
गया, वह एक संकेत है| इंग्लैंड क्री जिस सोसाइटी ने लिखा कि समृह भोजन * 
हमारे यहाँ गाकाहारी होता है, उसने भी एक सकेत किया । चह संकेत हमारे 
देश में वहुत प्राचीन है । दूसरी तरफ ठो संकेत हमने रखे | हमने मासाहारी को 
निर्दब, छदयददीन नहीं माना । इंसा, चुद को हमने सदृदय माना ] सेट क्रासिस 
को हमने दवाठु साना | क्षपालानी, जवाहरतअन्द हमसे अधिक सहृब्य दे | 
मास खानेवाले कर नहीं होते । शाकाहारी जैन और क्सार्ट दोनों नजदीक आने 
चाहिए । जैन मुनि और कसाई जब नजदीक आयेगे, तब क्रान्ति की प्रक्रिया 
धन्य प्रकिया होगी | उसका भी हृदब-परिवर्तन होना चाहिए। ऋतन्ति की प्रत््थि 
में अन्चाव करनेवाले का परिवर्तन होना चाहिए.। गैर-क्साई का पर्विर्तन होना 
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चाहिए। कसाई तो मजबूर होकर यह काम करता है। वह जब जानेगा, तब 
छोड देगा | ऐसा काम वह क्यों करेगा ! 
अब तीसरे प्रकार का काम आता है। घरीर-धारण के लिए, सार्वजनिक 
स्वास्थ्य के लिए एक विशेष तरह का परिश्रम आवश्यक है, लेकिन वह परिश्रम 
अपने में गंदा है, इसलिए अरुचिकर है। जेसे कि भगी का काम | इसका यह 
मतलब नहीं कि कोई भगी खच्छ नही होगा | उनमे भी बहुत-से खच्छ, धर्म- 
शील, दयाशील होगे | लेकिन भगी के काम के लिए होड नहीं होती | पॉच 
सो रुपया तनख्वाह मिले, तो भी होड़ नहीं होगी, क्योंकि वह काम अपने मे 
अखच्छ, अभद्र माना गया है | तो, जो काम अभद्र माना गया है, उसका भी 
यत्रीकरण हो । उसे करे तो सब करे, नही तो कोई न करे | लेकिन कोई न करे, 
इसके पहले का कठम क्‍या होगा १ यह काम सब लोग करें । यह जीवन का 
स्पर्श है | गाधी जब मंगी से कहेगा कि मै तेरा काम करता हूँ, मदिर का पुजारी 
जब भंगी से कहेगा कि में तेरा काम करता हूँ, दशग्रंथी ब्राह्मण जब भंगी से 
कहेगा कि मैं तेरा काम करता हूँ, पडित और राजा जब भगी से कहेगा कि मै 
तेरा काम करता हूँ, तब स्पर्श-भावना का विकास होगा | भंगी-काम खतम हो 
जाय, केवल इतना ही काफी नहीं। यत्नीकरण से भंगी-काम खतम होता है, 
लेकिन भगी और गैर-भगी एक दूसरे के नजदीक नहीं आते प्रक्रिया मे एक 
अवसर ऐसा आना चाहिए, कि जब हरएक कहे कि हम तुम्हारे है, तुम हमारे 
हो। दोनो का हृदय-परिवर्तन होना चाहिए । यह नही होगा, तो मानव-केद्रित 
यत्रीकरण नहीं होगा | केवल सामान्य सयोजन होगा | केवल सामान्य सयोजन 
करना काफी नहीं है, उसमे जीवन का स्पर्श होना चाहिए। जवाहरलाल मैसूर 
जाते हैं, तो मैसूर के गवर्नर उनसे कहते हैं कि आप मेरी मोटर मे बैठिये और 
शोफर से कहते है कि मैं मोटर चलाऊँगा, तू दूसरी मोटर मे आ। इसमें स्नेह 
का स्पर्श है। केवल यत्रीकरण से आप क्या करते हैं ? आप काम को टालते है 
और मनुष्य को निष्किय और हृदयहीन दोनों बनाते है। यहाँ यत्र का विरोध 
नही है, जीवन का पक्षपात है । जीवन का स्पर्श हर स्तर पर होना चाहिए और 
वह ऋान्ति की प्रक्रिया में होना चाहिए | ७ 


सांस्कृतिक संस्पश 


आज हम एक नये अन्तविराध पर विचार करेगे | 

हम राष्ट्र की जो सीमाएँ मानते है, उनमे एक राष्ट्र की सीमा में से दूसरें 
राष्ट्र की सीमा से सत्कृति अरती हैं | वगल-बगल में सगाकर रखे हुए एक वरतन 
में से दूसरे वस्तन में जैसे पानी अरता है, वैसे संस्क्ृति झरती है | सवाल यह है 
कि मनुप्य की ये जो संस्क्ृतियों हे, उन्हे अलग-अलग रखने की क्या आवश्यकता 
है? असल में मन॒ाय में एक-दूसरे के नजठीक आने की आकाल्षा स्वाभाविक 
है। बह आकाक्षा कही से आयी हुई नहीं है। हम देखते ह कि जिनका 
तोर-तरीका, रहन-सहन. खान-पान हमारे जेंसा नही हैं, उनके साथ भी संबंध 
रखने की इच्छा रहती है। कुछ उसमे हिचक रहती है, फिर भी दूसरो के 
तीौर-तरीके, खान-पान, रहन-सहन को हम समझना चाहते है, उनके साथ 
संत रखना चाहते है| मनुप्य मे यह एक स्वामाविक इच्छा हैं | 


मिस सेयो की मदर-इंडिया! 

एक तरफ नो यह स्वाभाविक इच्छा है, दूसरी तरफ हमारा अपना जीवन 
का खास तरीका # | उसमें दूसरे ब्रामिल हो और इमारा तरीका समर्झ, उसकी 
तारीफ करें--यद्द हमारी इच्छा रद्दती है | ये दो तरह की भावनाएँ है | हमारे 
यहाँ विदेश से कोई यात्री आता है ओर कहता हैं कि 'भारतवासियों की रहन- 
सहन बढ़िया है, उसमें साफ-सुथरायन है?, तो हमे खुशी होती है | छेकिन कोई 
आकर कहने ल्‍गे कि यहाँ के लोगों की रहन-सहन टीक नहीं है, उनमें सो्र्य 
नहीं है, पवित्रता नहीं है, स्व्रच्छता नहीं है, तो हम नाराज होते ६ | हमारे बारे 
में कोई कुछ आल्येचना करता दे, तों हम उससे कहेंगे कि 'त्‌ कहनेवाल्य कौन 
कहता है ?! कोट पतीस साल पहले मिस मेवों नाम की महिला हमारे देश में 
आयी थी | उसने अमेरिका जाकर वहाँ के जीवन में जो दोप थे. उन पर एक 
किताव लगी । उसका नाम रखा : मठर-इंडिया!। उसमें हमारी सारी 
कृप्रथाओ का बहुत खुल्कर ओर कुछ अतिरलित भाषा में वर्णन था | जहॉ-तहोँ 
उसने कुछ भटझीले रंग मर दिये थे । यहाँ के जितने देशभक्त थे, सबने मेयो 
की टीजा की। गांधी ने कह्य कि जैसे कोई सफाई-दरोगा अपनी रिपोर्ट देता 

चुंसी ही उसकी किताब हैं | सफाई-ढरोगा कसी गाँव में जायगा, तो पाग्गने 


के के 
। 
छ 
फ् ब 
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और नालियों देखगा और उसकी रिपोर्ट करेगा | साथ ही गाधी ने यह भी कहा 
कि ऐसी किताब मिस मेयो को नहीं लिखनी चाहिए थी। हिंदुस्तान के लोगो 
में से किसीको लिखनी चाहिए. थी और हिन्दुस्तान के लोगो को पढनी 
चाहिए, थी । 

इसी देश का आदमी लिखे और इसी देश का आदमी पढे, इसमे गाधी 
का क्‍या संकेत है ? इसमे गाधी का सकेत है कि अपनी आलोचना आप करो, 
अपनी नुक्ताचीनी आप करो | आत्म-परीक्षण करना सस्क्ृति का, सभ्यता का 
लक्षण है | आब्यता, गव, अभिमान असस्कृति का लक्षण है, असम्यता का 
लक्षण है | मगवद्गीता के सोलहवे अध्याय मे आसुरी सम्पत्ति का वर्णन आता 
है। आसुरी संपत्ति याने राक्षसों जैसी दुष्ट संस्कृति | दुष्ट सस्क्ृति याने दूषित 
सम्यता । यह सम्यता सही नहीं, गलत है। उसमें शऊर, तदहजीब या तमीज 
नहीं है । ऐसे आदमी की पहचान क्‍या है ! भगवद्‌गीता मे बताया है : आद्यः 
अभिजनवान्‌ अस्मि । अभिजनवान्‌ का मतलब है कुलीन, बडे खानदान का | 
आढ्य से मतलब है अक्कड़बाज । मे खानदानी हूँ, कुलीन हूँ। कः अन्यः 
अस्ति सच्शः सया ? मेरे समन दुनिया मे कोन है? मेरी टक्कर का दुनिया 
में कोई नहीं है | व्यक्ति के लिए. ये सब दोप माने गये और राष्ट्र के लिए ये 
सब गुण माने गये । यहाँ से नैतिकता के दो पेमाने, दो मानदड, दो निकप 
आये | सस्कृति के दो मानदड हो गये। व्यक्ति के लिए. अभिमान, गरवं, 
आत्मस्छाघा ये सब दुर्गुण माने गये, लेकिन समूह के लिए, कुल के लिए, 
राष्ट्र के लिए, गॉव के लिए सारे-के-सारे गुण माने गये है। नतीजा क्‍या हुआ £ 
एक वैयक्तिक नीति हो गयी ओर दूसरी सामुदायिक नीति। इस सामुदायिक 
नीति का नाम आगे चलकर राजनीति हो गया। उसके लिए अग्रेजी मे 
अरस्तू का गब्द है ; 'पॉलिटी! | 

विभिन्न प्रकार के अभिमान 


आपका राष्ट्रगीत है कि सारी दुनिया में सबसे श्रेष्ठ देश हमारा है। असम- 
वाले, महाराष्ट्रवाले, युजरातवाले अपने-अपने दिशा” का गुणगान करेगे | कोई 
कहेगा, झंडा ऊँचा रहे हमारा !” कोई कहेगा, (जब जय गरबी गुजरात ” इसी 
प्रकार हरएक अपने कुल पर अभिमान करता है । अपनी निदा आप सह छेगे, 
परिवार की नहीं सहेगे | अपने कुल का अमिमान रखना चाहिए | जो अभमिमान 
रखता है, वह 'कुल-दीपक' कहलाता है और जो अभमिमान नहीं रखता, वह 
'कुलागार' कहलाता है | कहा जाता है कि नाहक हसारे घर मे पैदा हुआ, 


ही 
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क्यों न जनमते ही मर गया ? त्योंग रक्त का अभिमान, कुल का अभिमान, 
गष्ट का अभिमान करते दें | कहते हैं कि जिसमें ऐसा अमिमान नहीं है, वह 
मृतक-समान है | 'भारत-भारती' में आता दें : 


जिसकों न निज ४र्म का तथा निज देश का अभिमान है । 

वह नर नहीं, नर-पश्नु निरा है और झतक-लमान है ॥ 
मथिरीमरण ने ते वहाँ तक कह्य है कि : 

केवल पुरुष ही थे न वे जिन पर निज देश को कुछ गर्त॑ था । 

नारियों भी थीं हमारी देवियाँ ही सर्वथा ॥ 


आखिर कुलीनता क्या वस्तु है? कुलीनता का मतलब यह दे कि हमारा कुल दूसरे 
के कुल से श्रेष्ठ ह | रक्त का अभिमान, कुल का अमिमान कहलाता है | छोकेद और 
एकनाथ की ल्डाई हो जाय, तो लोकेंट्र एकनाथ से कह्ेगा कि हमने भी अपनी 
माँ का दूध पिया है। मतत्व्य कि मेरी माँ के दूध की तासीर तेरी माँ से अच्छी 
है| इस कहते है कि इन रगे में राम और कृष्ण का खून दौड रहा है। इन 
सब अभिमानो ने हमारे जीवन और मावनाओं पर ऐसी पकड़ जमायी है कि 
सारे जीवन को जकड लिया है ओर उसे शुष्क बना डिया है। अन्त में जाकर 
कुन्यमिमान, रक्तामिमान हुआ और रक्तामिमान से वर्णाभिमान जुडा हुआ 
# | वर्ण का एक अर्थ है रंग | 


गोरे आदमी की जिम्मेदारी 


आज सारे अफ्रीका मे एक झब्ड, चल रहा है: एपारथिंड !! इसका 
मत है, एक तरफ काछे आदमी और दूसरी तरफ गोरे आदमी,--इन ठोनों 
दी मुठभेद | झुरू झुरू में गोरे छोगे ने एक बडा श्रमोत्याठक छब्द चलाया 
थआ--छाइद मेंन्स बटन, गोरें आठ्मी की जिम्मेदारी! | गोल्डस्मिथ ने 'ट्रेव- 
वर नाम की छोटी-सी कविता लिखी हे | उसमें अंग्रेजी का वर्णन करते हुए 
ल्व्वि हे कि वे समस्त मद्ामानवता के स्वामी दे। इन्सानों के मालिक है | 
असम्य जनता तक टथर का सदेश पहुंचाना, विज्ञान के आविष्कार पहुँचाना, 
उदठान शिक्षण पहचाना, बह गोरे आठमी का काम है। जीवन की सविधाएँ 
लेकर जाना उनकी जिम्मेदारी थी। उनका साम्राज्य अवच्य था, लेकिन पहले 
ने क्या करने थे ? पहले वे बाजार खोजने आये थे | राज करने नहीं आये थे ! 
लेक्नि इतने से केवल उनकी पकड नहीं रहती | ट्सलिए पहले थे टचअर का 
संदेश लेकर आये | दूसने विज्ञान का आविष्कार लेकर आये, तीसरे शिक्षण लेकर 
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आये और चौथे जीवन की सुविधाएँ लेकर आये | यह चौथी चीज ऐसी थी, 
जिसके लिए सबको आकर्षण था | यह तो टीक था कि तराजू के पीछे-पीछे 
तख्त चला, लेकिन इन चार चीजों ने साथ-साथ उसके चार पायो का 
काम किया | 

सामुदायिक अभिमान मे से मनुग्य-मनुष्य मे मूलभूत भेद पड जाता है-- 
एक हीन और एक श्रेन्‍ट एक ऊँचा और एक नीचा ! जिसके खून मे मिलावट 
हो, जिसका रक्त संमिश्र हो, उसे “असली? नहीं कहते | कहते है, तू असली कहाँ 
है, तेरे खून मे मिलावट है | हिटलर ने कहा था कि हमारा रक्त घुद्ध है। 
जितने नाजी हैं, उनका रक्त शुद्ध है | पवित्र ब्राह्मण कहता है कि मेरा रक्त झुद्ध 
है | इस तरह रक्त और वर्ण का अभिमान पैदा होता है, जिसे कुल का अभिमान 
भी कहते है। क्रान्तिकारी के मन में माता-पिता के लिए प्रेम हो, पर अपने 
कुल का अभिमान नहीं होना चाहिए। कुछामिमान कोई बस्त नहीं है। 
इसी प्रकार देशाभिमान भी कोई वस्तु नहीं है। वेसे ही अतर्राष्ट्रीयता जैसी भी 
कोई वस्तु नहीं है । खालिस इन्सानियत है, विशुद्ध मानवता है | राष्ट्र और व्यक्ति 
ऐसे दो पैमाने नहीं होने चाहिए । व्यक्ति मे छुलीनता का लक्षण विनयशीलता 
हो, नम्नता हो | कुछीन बह है, जो विनयज्ील हो | अगर व्यक्ति के लिए, यह 
सदगुण हो, तो राष्ट्र के लिए. भी यह सद्‌गुण माना जाना चाहिए और समृह 
के लिए भी | तो, सास्क्ृतिक सस्पर्ण मे से हम सास्कृतिक आक्रमण निकाल दे | 
सास्कृतिक आक्रमण को उसमे स्थान नहीं है | 


संस्कृति का लक्षण + विनयशीलता 


एक-दूसरे से मिलने की आकाक्षा खाभाविक है, लेकिन रुकाबद अतिक्रमण 
में आती है | यह बिलकुल स्वाभाविक आकाक्षा है कि मनुष्य मिन्न-मिन्न सस्क्ृति- 
वाछे के नजदीक जाना चाहता है। लेकिन आशंका यह होती है कि कही एक 
संस्कृति का दूसरी पर आक्रमण न हो । इसलिए सारी संस्कृति का मुख्य लक्षण 
विनयशीलता हो | सामुदायिक संस्कृति का भी लक्षण विनयशीलता हो । राष्ट्रप्रेम 
और सामुदायिक खतन्‍्त्रता की भावना एक अल्ग चीज है। वह व्यक्ति मे भी 
हो और समूह मे भी-यह सद्गुण है। लेकिन राष्ट्रवाद में विनयश्ील्ता 
नही है| जिसे हम 'राष्ट्रवाद” कहते है, वह राष्ट्र का अमिमान है। इस अमि 
मान से आक्रमण होता है | हम आक्रमण नही चाहते केवल खराज्य चाहते है । 
लेकिन जिसने हमारी खतंत्रता का अपहरण किया, वह आक्रमणकारी राष्ट्रवादी 
देश था | जैसे धर्म से उन्‍्माद पैदा होता है, वेसे आक्रमणकारी राष्ट्रवाढ से भी 
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उन्‍्माद पेंदा होता दे | रवि ठाकुर यूरोप गये, तो उन्होंने राष्ट्रबाठ के विरुद्ध 
आवाज उठायी | बहों के लोगो के लिए उन्होंने खदेशी का समर्थन किया, 
लेकिन यूरोप में जाते ही राष्ट्रवाद का धिक्वार किया | 

राष्ट्रबाठ मनायो के एक-दसरे के साथ मिलने भे रुकावट करता है। जो 
राष्ट्र गुल्मम हो जाते हैं, उनकी राष्ट्रीयवा भीण हो जाती है, छेकिन जो छोग 
गष्रवादी होते है, उनमें उन्‍्माद रहता है। यो जगह-जगह दो मित्र प्रवाह चल 
रटे है, फिर मी मनुष्व की स्वाभाविक प्रद्नत्ति यही है कि वह दूसरे मनुष्य से 
मिलना चाहता है| गुजरात में महाराष्ट्र का आठ्मी आकर ठहरता है, महाराष्ट्र 
में गुजरात का आठ्मी आकर ठहरता है: छेकिन जब इन दो प्रारन्तों का झगड़ा 
हाता है, तब ठोनों अलग-अलग हो जाते हैं | जोधपुर और जयपुर के आठमी 


एक-दूसरे के घर टहरते हैं, लेकिन दाईकोर्ट का झगडा आता है, तो दोनों 
ब्रेंट जाते है | 


व्यक्तित्व के दो टुकड़े 

इस तरह दो स्तर हुए--सार्वजनिक जीवन और निजी जीवन, कौंडविक 
जीवन ओर व्यक्तिगत जीवन | इनके लिए हमने दो अल्ग-अलग प्रेमाने मान 
ब्यि हं | इसका यह नतीजा हैं कि मनुष्य का व्यक्तित्व भी साबित न रहा | 
व्यक्तित्व के वो ठुकड़े हो गये | व्यक्तित्व विच्छिन्न हो गया | ठों अल्य-अलग 
सत्ताएँ मान ली गयी कि वह सार्वजनिक जीवन का क्षेत्र हैं, यह व्यक्तिगत 
जीवन का क्षेत्र दे | सार्वजनिक जीवन में असत्य आचरण कर सकते हैं, हिंसा 
कर सकते हैं, चोरी कर सकते हैं, मीख मॉग सकते है, सूदखोरी कर सकते है, 
मुकदमेबाजी ऋर सकते है। थे सब वातें सार्वजनिक जीवन में शिष्ट-मान्य है | 
लेकिन व्यक्तिगत जीवन में ये सब हर्गुण है | दस तरह हमने जीवन के ठो हिस्से 
कर डाले ओर इससे ठो पेमाने हो गये । 


सांस्कृतिक विशेषता 


फिर भी विज्ञान की गति ऐसी है कि सास्कृतिक सस्पर्ण झुरू हो गया है 
यह युग ही 'कल्चरल ऑसमॉमसिस' का है | संस्कृतियों एक-दसरे में झरती दे | 
सनुस्प के सपक को विज्ञान रोक नहीं सका, बल्कि उसने उसे बढा दिया। 
टसल्िए एक देद्य के सास्क्रतिक रिवाज दसरे देश में पहँचतें 6। एक ठेश के 
तोर-तरीके दुसरे देश में पहुचते है । सके, मकान, पोशाके एकन्सी हो गयी 
»। परसे अखवार में रूस के अध्यक्ष का चित्र आया था और आज जर्मनी के 
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राजदूत का चित्र आया हैं। जर्मनी के राजदूत और रूस के अध्यक्ष, दोनों 
पोशाक से अलग-अलग नहीं पहचाने जाते । यहाँ जो लामा आये थे, उनकी 
पोशाक अलग थी, लेकिन उनके साथ यहाँ जो दुभापिया आया था, उसकी 
पोशाक में और यहाँ बैठे हुए अफसरो की पोशाक में अन्तर नहीं था। ऐसी 
एक तरह से जागतिक मनोद्ृत्ति विजान के साथ आ रही है। इसका विरोध 
करने की आवश्यकता नहीं है। हम अपनी राष्ट्रीय पोशाक पहने या कोट- 
पतलून पहने, उसमे क्‍या है ? देहली मे हमारे एक मित्र सेक्रेटरिएट में है। वे 
कुर्सी-मेज के विरोधी हैं। अपने कमरे में एक नीची मेज के सामने दरी पर 
बैठकर काम करते हैं | अंग्रेजों की जीवन-पडति ने हम पर जो आक्रमण किया 
था, उसकी यह प्रतिक्रिया है। असल में धोती-साडी के अलावा इस देश की 
पोशाक क्या थी यह कहना कठिन है। झिवाजी महाराज घर में धोती पहनते 
होंगे। पर उनकी और औरंगजेब की ठरवारी पोशाक मे खास कुछ अन्तर 
नहीं रहा होगा । इस सारे देश की एक खास पोभाक थी, यह कहना सभव 
नहीं है। नाटक में भी बंगाल का हरिश्चंद्र बगाली होता है और पजाब में तारा- 
मती सलवार पहनकर आती है | कुछ अमिमान ग्रतिक्रिया मे से पेढा होते है | 
यह संस्कृति नहीं है। हमने कुछ गलत चीजों को सस्कृति मान लिया है| 
सास्क्ृतिक संस्पर्श में थोडा-बहुत 'स्टेण्डडॉइजेशन' होगा | सवाल है तौर-तरीको मे, 
रहन-सहन मे, मकानो मे स्टेण्डडइजेशन होगा, तो क्या सस्क्ृतियों नष्ट हो 
जायेंगी ! नही, वे नष्ट नही होगी | हर सस्क्ृति की अपनी एक विशेषता है, 
उसका सरक्षण होना चाहिए । 
यह विशेषता क्या है १ 'विशेपता' उसे कहते है, जो किसी भी पेमाने से, 
सर्वमान्य सांस्कृतिक पैमाने से, दोप्पूर्ण न मानी जाय। यह एक सोचने का 
विषय है | एक उदाहरण लीजिये, अगल-बगल मे दो देश है। मुहम्मठ अली 
पाकिस्तान का प्रधानमंत्री है, जवाहरलाल यहाँ का। जवाहरलाल ने एक ही 
गादी की, मुहम्मद अली ने चार शादियों की | दोनो अपने-अपने राष्ट्र के 
प्रधानमंत्री है। आप कहेगे कि उनके धर्म मे चार स्त्रियों की जाती हैं, इसलिए 
यह जायज है | जवाहरक्ाछ दुबारा भाढी कर सकते थे, लेकिन वे एक से 
अधिक पत्नियां नहीं रख सकते थे | इस तरह दो पेमाने लगाये । एक पुरुष 
का चार स्त्रियों के साथ शादी करना सास्क्ृतिक पैमाने से गलत है, इस बात को 
पाकिस्तान या किसी दूसरे देश का मुसलमान स्वीकार भले ही न करे, लेकिन 
हम इसको उनकी विश्ञेषता मानने को तैयार नहीं टै | यह उनकी विशेषता नही 
है। हमारे देश मे दहेज लिया जाता है। स्त्री और पुरुष, मनुष्य के नाते दोनों 
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समान है । ठोनो ऊी समानता के नाते यह व्टेल-ग्रथा संस्कृति के खिलाफ हैं| 
इसलिए वह हमारी विश्येपठा नहीं मानी जायगी | हम इसे मिटाना चाहेंगे । 
सांस्कृतिक संकेत 

सास्क्ृठिक लेन-देन में हर सस्क्ृति की विद्येपत का संरक्षण होगा | इस 
प्रकार सारी दनिया में सास्क्ृदिक समानता होगी | उन वातों का हम संस्क्षण 
नही करेंगे, आदान-प्रदान नहीं करेगें, जो सावभाम साल्कृतिक दृष्टि से ठोष- 
प्र्ण है । ऐसी जो बात होगी, उसको न लेंगे, न ठेगे | जाति-भेंद न हम दूसरों 
को ठेंगे, न अपने यहाँ रखेंगे | मांस और मत्र की श्रतिश्ा पच्चिम से हमारे देदझ् 
में आयी | हमारे ठेश में ९० फ्री सठी लोग मास खाते थें, आज भी खाते दें | 
इलायें आठमी दाराव पीते थे, यहों तक कि कई हमारी देवियों झराब पीदी 
थीं | गह्मणों की सन्ध्वा से गायत्री का जो आवाहन होता है, उसमें भी मास- 
ओंणित-सक्षण--“मांस खानेवाली और रक्त पीनेवार्ली' ढेंवी का वर्णन है | यह 
सब्र होते हुए मी मद्य ओर मास की ग्रतिश्ा सामाजिक जीवन में नहीं हैं | 

ग्याल में हर सोह्यगिन मछली खाठी है। “ना! कह्देगी तो कहेंगे : क्या 
विधवा हो स्री है ?? विघवा मछली नहीं खाती । ठाकुर माँ का चोका पवित्र 
हैं, ठाकुर माँ ऊे चाक्के मे मछली नहीं छाठी। उस चोके की पवित्रता की क्या 
मिशानी दे £ वहाँ मछली नहीं जाती। पवित्र वगाली ब्राक्मण रविवार 
के दिन मछली नहीं खाता। चमार ने छत्तीसगढ़ मे जाकर मात्य पहनी, 
ता कहता दे कि हम मास छूते नहीं, सतनामी' हो गये ह। महाराष्ट्र में बार- 
कर्र! ( पटरपुर नित्व लानेगल्य ) मास छोड़ता हैं। मद्य ओर मांस के त्याग 
को इस देय में सदाचार का लक्षण माना गया है। ये सास्क्ृतिक संकेत है | 


ञऊ5 55 लि. 
आठ कनांजिया,; ना चूल्हे 


उन्नाव के आठ शह्मण आये | कह कि भोजन करेगे, लेकिन हमारे लिए 

नी चूल्दे कग दीजिये ।* क्यो माई, नो चूल्द क्यों कराने पड़ेंगे !” तो बोले : 
व मुझसे बढ़कर है, में उससे बढ़कर हें। हम दोनों एक-दूसरे से श्रेष्ठ हैं । 
ट्सन्दिए आग भी एक-दूसरे के चूत्हे में से नहीं ले सकते। नवों चुल्हा अल्य 
हो, तो उनमे से आग छे सकते है ।? आठ कनीजिया- नी चूल्दे ! एक तरफ 
जोीवन की प्रतिष्ठा बढाने के र्विए मास-मोलन-निद्कत्ि का सक्ल्त है और दूसरा 
तरफ मनुप्यों में दरीमाव आ गया है। एक सान्कृतिक ग्रुण के साथ महान 
सास्टृतिक दोप आ यय्रा है, क्सिने आपको दुसरे मन॒य के संस्यर्श से अल्य 
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कर दिया | इसलिए समाज-क्रान्ति मे अब ऐसा होना चाहिए कि एक तरफ तो 
शाकाहार का विकास हो और दूसरी तरफ सह-भोजन का | पंक्तिभेढ़ को 
मिटाकर हमें सह-भोजन कायम करना है। नहीं तो हम जो सास्क्ृतिक स्पर्श 
बढ़ाना चाहते है, वह नहीं बढेगा | विज्ञान ने आज ऐसी परिस्थिति पैदा की है 
कि इसमे मनुष्य का विवेक ओर स्नेह प्रवृत्त हो। हम किसी संस्कृति के दोपों 
का संवर्धन नहीं करना चाहते | 


पञु की रक्षा के लिए मनुष्य की हत्या 


पंजाब का एक किस्सा है। वहों के नेता कहने रूगे : 'किसी तरह हमारा 
“हरियाना' अलग कर दीजिये |!” क्यों ” तो बोले; “जलूघरवाले आमिप- 
भोजी हैं| उनके शरीर की गध आती है !! मतलब क्या हुआ १ पद्च-ढया से 
मानवीय जुग़ु॒प्सा पैदा हुई | बट़ेण्ड रसेल ने वीसो साल पहले एक किताब 
लिखी : “व्हिच वे ठु पीस !! ( शान्ति का रास्ता कोन-सा है !! )। उसमे एक 
डटदाहरण दिया है कि दो टापुओं के छोग एक-दूसरे के पडोस में रहते थे | एक 
टापूबाले मासाहारी थे और दूसरे शाकाहारी | शाकाहारी को मासाहारी की गध 
आती थी। केसे हैं ये ऋर, दुष्ट लोग ! एक दिन प्रस्ताव हुआ कि इन्हे दुरुस्त 
किया जाय | पहले तो मनाया कि भाई मान जाओ, यह मासाहार छोड़ दो । 
मनाने पर भी माने नहीं, तो शाकाहारियों ने हमछा किया। मासाहारियों को 
उन्होने हरा दिया और उनका कत्ल किया | पूछा : क्यों भाई, क्यों काटते 
हो ?! बोले ; ुम जानवरों को क्यों मारते हो ! ठुम जानवरों को मारते हो, 
तो हम तुम्हे मारते हैं। पश्ञु रक्षणीय है। पद्म को बचाने के लिए मानव को 
मारना होगा ।? गाधी के सामने यही प्रश्न था कि गाय को बचाने के लिए, 
क्या मनुष्य को मारना चाहिए ? सोचने की बात है कि कहाँ से आयी होगी 
ऐसी वाहियात चीजे १ यह कैसे हुआ होगा कि पद्म को बचाने के लिए मनुष्य 
को मारे ! उन टापूवालो ने पश्च॒ को बचाने के लिए भनुष्यों को मारा। कई 
लाजञ्षे उस टापू पर पड़ी थी। उन्होंने सोचा कि इतना मास वेकार जायगा । 
यह मास बेकार न जाय, इसलिए इसे खा जाना चाहिए | 


अविवेक का त्याग आवश्यक 


मनुण्य मे इस तरह से अविवेक आ जाता है। गाकाहार के अभिमानी 
कहा करते थे कि जो मासाहारी हैं, उनमे मानवता की कमी है। ऐसा नहीं, 
बल्कि हो सकता है कि कोई मासाहारी व्यक्ति गाधी से भी अधिक व्यावान्‌ हो । 
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ठीनवन्धु एण्ड्य्रून छुट्पन में मांसाहारी रहे होगे, फिर भी वे दवाड़ थे। अगर 
कोई जैन डिक्टेटर हो जायगा, तो वह क्या हुक्म देगा ! बह कहेगा कि कोई 
मास नहीं खा सकेगा, पद्ञुओं का कत्ल नहीं होगा । अंवरीप, रुकमागद और 
श्रियाल एकनिष्ठ एकाठ्शी का त्रत रखनेवाले राजा थे। एकाठ्णी आते ही 
दिंदोगा पीटा जाता था कि न भोक्तव्य॑ न भोक्तच्य न सोक्तव्य॑ हरेदिनम । आज 
कोई भोजन नहीं करेगा | हमारे एक रिब्तेटर चतुर्थी का त्रत रखते थे, तो उस 
ढिन घोड़े को भी दाना नहीं खिल्ाते थे । समातनिययों का राज्य हो जाय, वो 
ऐसा आदेश जारी हो सकता ६ कि कोई हरिजन विश्वनाथ के मंडिर में नहीं जा 
सकता | एकाउशी के दिन हडताल हो | इस तरह हम एक चौखटा बना देते हें 
और उस चौखरटे में सवको बढ करना चाहते है । 


दोषों का संरक्षण न करें 


हम मानते हूं कि सस्क्ृति का प्रवान छक्षण विनय हो। आप अगर यह 
मानेगे कि मासाहारी हमसे निकट हैं और इम उत्तम हैं, तो मास-निद्वत्ति से हमे 
जीवन की जो प्रतिष्ठा कायम करनी है, उसके वढले मनुष्य की अप्रतिष्ठा का 
दोप आयेगा | पद्म-जीवन की प्रतिष्ठा के साथ-साथ मनुष्य जीवन की अप्रतिष्ठा 
का ठोप आता है, तो सास्कृतिक द्वानि होती है | आज के इस सास्क्ृतिक संस्पर्य 
के जमाने मे वद्द बहुत सोचने-समझने की चीज हैं। ऐसी कोन-सी विश्येपताएँ 
हैं, जिनका हमारे देश में संसक्षण होगा, ऐसे क्रोन से दोष है, जिनका संरक्षण 
नहीं होगा, इसका विवेक होना चाहिए। दोषो का सरक्षण नहीं करना चाहिए 
आर उनको मियने में दूसरे की आवश्यक मदद लेनी चाहिए | 

एक़ दूसरा उदाइरण लीजिये | हमारे यहाँ सती की प्रथा थी । राजा रास- 
मोहन राय ने सती की प्रथा के खिलाफ आवाज उठायी। वे आधुनिक मारत 
के पैगबर कह्दे जाते द । अंग्रेजी शिक्षण के लिए. मेकॉले जिम्मेचार हैं, लेकिन 
उससे क॒ह्दीं अविक जिम्मेदार राजा राममोहन राय थे। सन्‌ १८३२ में रानी 
विक्योरियवा के पास वे गये और कहा कि इमारे ठेश के लोगों को अग्रेजी 
सिखरानी चाहिए | उन्होंने वेद और कुरान का अध्ययन किया, वाइवबिल भी 
पढ़ी । पहला देशी वगाली अखबार श्री रामकृष्ण मिशनरियों की सहायता से 
प्रकाशित किया | ये राजा राममोहन राव सती के खिल्यफ थे। उस समय दो 
मुस्य प्र्न ग्े--सती और विधरवा-विचाह | वाल में ईश्वस्वद्र विद्यासागर ने 
विधवा-विवादह का आंदोलन उठाया, उधर महाराष्ट्र मे महादेव गोविंन्ठ रानड़े 
ने | राजा राममोइन गाय ने सती के खिल्मफ़ आवाज उठाबी | उस वक्त के 


सांस्क्ृतिक संस्पर्श पं 


सनातनियों और देशभक्तो ने इसका विरोध किया और वह इस आधार पर 
किया कि विदेशी सरकार को हमारे जीवन मे, हमारे धर्म के मामले में, हस्तभेप 
करने का अधिकार नहीं है | 
वेसे ही आगे चलकर जब 'एज आह कन्सेंट ( समति की आयु ) का 
बिल बम्बई की असेम्ली में आया, तो तिलक ने उसका विरोध किया | 
“एज ऑब्ह कन्सेंटों का सतलब यह है कि छडकी की शादी होने के बाद छडकी 
और उसके पति का सबंध किस उम्र मे हो, ऐसी कोन-सी उम्र मानी जाय, 
जिसमे शरीर-संबंध मे लड़की की सम्मति जायज मानी जाय ? रानडे आदिने 
प्रस्ताव किया कि लड़की चौटह साल की होनी चाहिए। लोकमान्य ने यह 
कहकर विरोध किया कि बिदेशी सरकार को हमारे घरो में दृ्तकेप नहीं करने 
देना चाहिए | 
इस प्रकार कभी-कभी प्रतिक्रिया के कारण हम सास्क्ृतिक दोप का भी समर्थन 
कर ल्ते है | इसमें से कुछ अमिमान का पोपण होता है | अजमेर के हरविल्यस 
सारडा ने एक किताब लिखी : 'हिंदू सुपीरिऑरिटी' ( हिन्दुओ की श्रेष्ठता” ) । 
उसमे अस्पृद्यता, जातिमेद, वाल-बिवाह का समर्थन किया था | वैसे ही महा- 
राष्ट्र में भी 'हिंदू-धर्म आणि सुधारणा” पुस्तक मे लिखा गया कि हिंदू-घर्म में 
सुधार की आवश्यकता नही है। वहाँ विधवा के वपन से लेकर ब्राह्मणों के 
गोमय खाने तक का समर्थन किया गया | इस तरह एक राष्ट्रीय दुरभिमान 
पैदा हो जाता है, तो 'शोविनिज्म' आ जाता है। शोविनिज्मः का मतलब 
है--हमारा जो कुछ है वही सही है, त॒म्हारा गलत है। सास्क्ृतिक सस्पर्ण के 
लिए. होना यह चाहिए, कि हम अपने दोषों को मिटाने के लिए दूसरों का सह- 
योग हे | इससे हमारी ताकत कम नहों होगी, उल्टे बढेगी | हमें यह डर न हो 
कि उससे ताकत कम होगी । जिन सास्क्ृतिक प्रथाओं को सर्वमान्य सास्कृतिक 
सिद्धान्त की कसौटी पर कस सकते हैं, उनका सरक्षण होना चाहिए | हम 
जो हमारी विशेषता है, उसका प्रदान करे और दूसरों की विशेषताओं का 
आदान करें | 
सांस्कृतिक सूमिका पर एकता 


सास्कृतिक सस्पर्श की भूमिका पर मनुष्य एक हो जायेंगे। इसमे से 
जागतिक, मानवीय सस्कृति का विकास होता है । अगर इस सास्कृतिक भूमिका 
पर मनुष्य एक हो जायेंगे, तो राज्यो की सीमाएँ अधिक दिनो तक नहीं ठहरेंगी [ 
अनेक व्यक्ति अपने जीवन में इन सीमाओ को पार कर चुके है | यह सिलसिला 


१०६ जहिंसक क्रान्ति की प्रक्रिया 


बरावर जारी रहना चाहिए | हमारे पडोस में मिसेस वी शिवराव हैं| वे यूरोप 
की हैं| राष्ट्रीयगा की बिना पर हम कहते रहेंगे कि पूरव-पश्चिम एक नहीं हैं, 
लेकिन शिवराव के झर में तो प्॒र्व-पश्चिम एक है। सुमाषवाबू की पत्नी भी 
जर्मनी की थी | इस तरह जिन्हे आप राजनीतिक सीमाएँ. कहते है, सांस्कृतिक 
संस्पर्ण उन्हें छेदता हैं। राजनेतिक सीमाओं को मनुष्य का हृठय पार करता 
चला जाता है। स्वाभाविक प्रेरणा सारी सास्कृतिक सीमाओं को तोड़ती चली 
जाती है | उस प्रेरणा को बढाने की आवश्यकता है | 


2 _)८ 
२-२-१६१ 


समाज-रचना का बना-बनाया ढठाँवा. 5११: 


व्यक्ति के विषय मे अब तक हमने सोचा | अब हम समाज-रचना के विषय 
में थोड़ा विचार करे | कपडा छापने के लिए, ठप्पे बना लिए जाते है। इन 
ठप्पो से सारे-के-सारे कपड़े एक तर्ज के होते है। जो लोग एक ठप्पे का आदमी, 
एक ठप्पे की चीजे बनाना चाहते है, उन लोगों को सास्क्ृतिक क्षेत्र मे अक्सर 
“प्पेंबाज” कहा जाता है। लेकिन आज हम देख रहे दे कि सारी दुनिया का 
एक सास्कृतिक ढॉचा वन रहा है | 
शहर ओर पास की बस्तियाँ 


एस्पेरेण्यो आकटिक्चर, सब जगह चल रहा है | सारी दुनिया मे जितनी 
अच्छी इमारते बनती है, वे फेरोकाक्नीट की बनती हैं। यहाँ तो नही, लेकिन 
आपको दूसरी जगह अगर छत बनानी हो, तो बने-बनाये फेरोकाक्रीट के ढुकड़े 
लगेंगे और लगा देगे | सारी दुनिया मे एक-सी ही इमारते बन रही हैं| इसका 
नतीजा यह होता है कि एक शहर और दूसरे शहर में कोई बहुत ज्यादा फर्क 
नहीं रहता । ट्राफिक के लिए रोज नयी थयुक्तियों निकालते है और नये मसले 
पैटा होते हैं । इसलिए बहुत बडे शहर को फैलाते ह। इससे दो तरह की 
सस्क्ृतियों पैदा होती है। बड़े-बडे शहर जहाँ होते है, वहों छोटे-छोटे 'इक्सटेशन' 
करते हैं। बड़े शहर को कुछ जगह “रिबन आउट! करते है, फैल देते हैं. और 
कुछ जगह “सबर्व्स! उपनगर वना देते हैं | इन सबव्स ( उपनगरो ) मे रहनेवाले 
आदमी अर्वन, नागरिक नहीं होते, सबर्बन, उपनागरिक होते हैं | सबच्स में 
रहनेवाला शहर मे काम करता है | सबर्व्स बहुत बडे न हुए, तो म्युनिसिपैलिटी 
कहों होगी ! शहर में म्युनिसिपैलिटी, वाजार और दफ्तर होता है । मनुष्य सिर्फ 
रहता है सबर्ब्स मे | शहर में रहनेवार्लों से उसका नागरिकता का सीधा नाता 
नहीं होता | 'सबर्ब! मे रहने से नागरिकता का हास होता है | इस तरह वह 
किसीके साथ सबंध नहीं रखता । वह नोमैड है, खानावढोश है। यहां के ल्छोग 
न इधर के होते है, न उधर के | बडे-बडे शहरों के साथ छोटी-छोटी बस्तियों 
बस रही है | ये बखियों या तो अपने मे पूर्ण है या कुछ अहरो का हिस्सा होती 
हैं। तो, शहरो के साथ निकय सबंध नहीं आता । दोनों तरफ आदमी की कोई 


१०८ अहिसक क्रानित की ग्रक्रिया 
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आस्था नहीं नहठी | मनुष्य कहता हे कि श्र घंटे भें बम्बई रहता हूँ ऑर 
2२ घठे गोरेंगॉंव से | 

इस तरह नागरिकता का, नागरिक भावना का विकास नहीं हो पाता | 
आधुनिक झद्दगी जीवन मे तीन चीजे अनिवार्य हो गयी हे--मोटर, वाथलम और 
गेंडिवों। अयर सबके पास मोटर हो गयीं, तो मनुस्य उन्हें खड़ी कहाँ करे, वह्द 
स्ल है | पार्किग! ओर ग्राफिक का सवाल ठेढ़ा हो जाता है। कहते हद कि 
अमेरिका में दर तीसरे आदमी के पास मोटर होगी। वह मोटर में वेठकर 
आयेगा । एक के पीछे एक पाक करेगे | मेरी मोटर मेरी दुकान के सामने है, 
लेक्नि बठरीमाई को मोटर पार्क करके एक मील चलकर आना पडेगा | तो, 
उस मोटर से उनका व्यम क्या रहा ? 

रेडियो मे एक तरद से एक खिचड़ी-सी रहेगी, जिसे 'मश' कहते दे । सत्य! 
का मतलूव है--मकई की लप्सी | वहन्त-सी चीज एक में धोंट ठेते दें | रेडियो 
की दस खिचड़ी का जीम से नहीं, श्रवण से संबंध रहता है। रेडियो में अब जो 
चीज आर्येगी, वे सबके लिए एक सी ही आयेगी | हो सकता टै कि आप सिल्लेन 
नगा हूँ और और कोई दूसरा, छेकिन आवेगा सबके लिए. एक | यह सब 
“देकफिल के तरीके से आयेगा | मतलूव बह दे कि एक आदठमी नाटक करता 


हज 


ब्रीर दूसस आडमी पीछे से 'प्रोम्यटिंग' कर ( वता ) रहा है | अगर बतलाने 
व्यू कुछ वाहिबात चीज ऋहे, तो वह भी कह ठेया | वाढ में उसके ब्यान में 
आवेगा कि मेने क्या कहा | इस तरह पीछे वैठकर कुछ व्यक्ति निर्णब करते दें | 
गेड्बो में ऑसत अकक्‍्छ का आदमी वह तब करता है, बिनोब्रा वा जवाहर- 
लालकी जैसा नहीं। मामूली घरेद्र अक्ल जिसकी हे, वह आपको सस्क्ृति परसता 
हैं। औसत अकड का आदमी उस पर नियन्त्रण रखता है | विनोवा ने कई 
वार कद्या है कि ओसत अक्ल का आठमी आता है, तो मोटी अक्ल की मामूली 
फिल्वलोफी चलती है। वह जो नियंत्रण होता है, वह सार्वदेशिक संल्कृति का 
रुप लेता है । 

कल्य का अब अधिक-सें-अधिक उपयोग सरकार्दी व्यापारी इसच्तद्वारों के 
लिए होगा | कला जब विज्ञापन के लिए हो जाती है, दव बह वाजारू हो जाती 
है | बाद में बह स्थिति आती ह कि लोग कहने लगते दे कि हमे सास्कृतिक 
कार्यों के लिए फुरससत नहीं ह। कोई कहे कि यद्द क्ताव स्टेशन पर मिल्टती है | 
आप एछेंगे कि 'किनने पन्ने € ?? पाँच सो पन्‍ने होंगे ।| तो इसे कौन पढ़ेगा ? 

फिर कसी जिताब पटेगे ?? किताब ऐसी होनी चाहिए, जो रोचक मी हों 
आर छोटी भी ।' क्यों ” हम ट्रेन मे चल म्हें है, ऊग लाइट रीडिंय ( हल्की 
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चीज ) चाहते हे | गंभीर चीज पढ़ना नहीं चाहते |” कोई मी मौतिक, नैतिक 
या आध्यात्मिक प्रश्न हो, मनुष्य चाहता है कि हमे वने-वनाये उत्तर मिले, कुछ 
उत्तर यंत्र देगा, कुछ यन्नविज्ञ देगा और कुछ उत्तर बाबा बैरागी ढेंगे। उत्तर 
तुरत चाहिए | समस्या को समझने की फुरसत नही है | विब्वनाथ के मदिरि मे 
जाते है | पंडे से कहते ह्‌ कि रुद़् का अभिपरेक कर दो। पडे ने कहा ; 'कर 
देगे, ११ रुपये दीजिये !? ग्यारह रुपये दिये और चद मिनये मे काम हुआ | 
क्या अब कोई किसीका पूरा नाम छेता है ? यूनो, यूनेस्की, यू० एन० ओ० 
ऐसा ही कहते है | कौन लबा नाम बोलेगा १! इसी तरह आदमियो के नाम 
भी सक्षेप में कह ठेते हैं | जैसे, सी० आर०, जे पी० | 


वना-बनाया जवाब चाहिए 


हर चीज को हमने दूसरो पर साप दिया है | हम हर चीज का बना-बनाया 
जवाब चाहते है | या तो विशेपज्ञ जवाब दे या यत्र दे । हमसे किसी ग्रत्न का 
जवाब पूछा जाय, उसका बना-बनाया उत्तर मिले | हम समझे, यह भी अपेक्षा 
न रखी जाय | आजकल जगह-जगह “जनरल नोंलेज” की किताबे मिलती है | 
पब्लिक सर्दिस कमीशन' से मिलने के लिए दो लडके अहमदाबाद से आ रहे 
हें। वे पूछते है कि सजीव रेड्डी और गोपाल रेड्डी मे क्या फर्क है! जनरल 
नोंलेज की किताब में से उनको सारी दुनिया का ज्ञान मिलता है। इस तरह 
जैसे 'प्री-फेब्रीकेटेड' मकान होते है, वेसे ही जबाब भी होते है । जैसे यह पुल 
बना है, उसी तरह से सडक भी बना दी। इस तरह हम क्या चाहते हैं! 
ध्री-फेब्रीकेटेड' उत्तर भी चाहते है। यह सवाल आया, तो इस खाने से से जवाब 
निकाल लिया | 

खादी भडार और कपडे की बडी-बडी दूकानों मे कपडे पहनकर एक स्त्री 
और एक पुरुष खड़े है--ल्कडी के या मोम के वने हुए | एक पुरुष होता है 
अप-हु-डेट पोशाकवाला, दूसरी 'पिन-अप' स्त्री होती है । बताया जाता है कि 
साडी ऐसी होनी चाहिए, ब्लाउज ऐसा होना चाहिए | मोम के ऐसे पुतले का 
नाम है 'मेंनीकीन' | इस तरह बहुत-से आदमी स्टीरिओठाइण्ट' 'सेनीकीन' 
“एक छाप के पुतछे' बन जाते है । 

'स्ओैण्डडाइजेशनः की चर्चा में हमने कहा था कि बाहरी पोशाक मे 
'स्ैण्डडॉइजेशन'ः आ जाय, तो कोई हज नहीं। लेकिन अब तो रेडियो मे 
एक तरह के गाने बजते है | यो पृष्ठभूमि की वनी-बनायी ससस्‍्कृति मिलती है । 
पृष्ठभूमिवाले छोग कौन है ? एक तो है सत्तावाले और दूसरे व्यापारवाले | 


बृ१० बहिंसक क्रानित की प्रक्रिया 


क्म्युनिस्ट देंग में सत्तावाले होते हैं और गैर कम्युनिस्ट! देश में व्यापारवाले | 
मेरा चित्र व्येकप्रिय होना चाहिए | कम्युनिस्ट' ठेश मे सिनेमावाले कहते है 
कि मनुसप्व किस ढॉले का हो, यह हम सिनेमा मे दिखायेंगे। इसे 'प्रोपेगेण्डा 
( प्रचार ) कहते है | हशरे मन में एक पैटर्न है। एक आठमी का चित्र वना 
लिया है | उस चित्र को व्येगो के सामने हम रखना चाहते हैं । 


प्रचार ओर विज्ञापन 


व्यापार्वाला कहता है कि हमे ज्यादान्से-ज्यादा ग्राहक जिससे मिलेंगे, 
उस तरह की कव्य हम लोगों के सामने रखेगे | इसलिए मेने दो चीजे आपके 
सामने रखी है। एक सत्ता का श्रोपेगेण्डा' है और दूसरा एड्वर्टीजमेण्ट 
# | प्रोग्ेगेण्य! ( पचार ) ओर एड्वर्टीजमेग्ट”! ( विज्ञापन ) ने मिलकर 
सस्क्ृति की प्र्रभूमिका भार समाल लिया । जिसे हमने बेंकफिल्ड कल्चर कहा 
है | वबिनाका टुथपेस्ट” के गीत चलते हैं, तब चौराहे पर भीड छग जाती 
है। मेने अपनी तीन साल की पोती से पूछा कि क्या सुन रही हो ? बोली : 
विनाका) । मैतो जानता नहीं कि बिनाका क्‍या है?” तो उस लड़की ने 
कहा : 'डिसमे गीत आते हे | पहले गीत आते हैं और बाद में 'विनाका लीजिये 
ऐसा आता है |? व्लेकेन्द्र का चित्र आया | वह कारखाने में खूब काम करके 
आता हैं ओर नद्दाने जाता है| जिस साथुन से नहाते हैं, उसका विज्ञापन 
टिखाते ह और अत में कहते हैं कि लिक्स” सानुन खरीडिये। व्यापार और 
सत्तावाले ऐसा करने हैं। वे सारे सास्कृतिक साधनों को, अपने विचारों को 
बेचने या मद़ने का सावन बनाते हैं | ऐसा नहीं होना चाहिए | लेकिन अब 


लोगों की आउत हो गयी हे कि तुरत उत्तर चाहिए । «सारी ज्रीज बनी-बनायी 
चाहिए | 


विशेषता का विकास वांछनीय 


हम कहते है कि थोडानबहुत स्थिण्डडाइजेशन' चले | लेक्रिन जिस परिस्थिति 
भे मकान बनता है, उस परिस्थिति के साथ उसका अनुवध होना चाहिए | 
परिख्िति का मतलब है--खष्टि की परिस्थिति | मकान ऐसा हों, जो छस 
चातावण्ा का हिस्सा माल्म पढ़े । एक हृठद तक ऐसा होता हैं कि पहाड़ में 
मकान अलग तरह के होते डे, समृद्र-्तट पर मकान अलग तरह के होते है | 
जहाँ गर्मी-सदी शोती है, वहों अलग तरह ऊे होते #। थोदा-सा तो बातावरण 
पर निर्भर होता है, लेकिन होना चाहिए इससे अविक। मकान बनाने में 
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राजसान में रेत का अधिक उपयोग होना चाहिए और पहाड पर पत्थर का | 
नेसर्गिक परिस्थिति के अनुरूप मकान होने चाहिए । जैसलमेर मे आप जाइये, 
वहों आपको पीले पत्थर के मकान दिखाई देगे । जोधपुर मे छाल पत्थर के और 
जयपुर जायेंगे, तो अलग ही दिखाई देगे। वहाँ के वातावरण के साथ इसका 
सबंध है । 
पर, इसके बदले आज क्या हो रहा है ! सीमेण्ट-काक्रीट सब जगह है, तो 
जैसलमेर मे भी सीमेण्ट-काक्रीट आ जायगा। परन्तु स्टैण्डडाइजेशनः और 
विशेषता दोनो का संयोग होना चाहिए । वाहर से देखने का जो रूप हो, वह 
ऐसा होना चाहिए कि परिस्थिति और परपरा के अनुकूल हो | देखते ही आपके 
ध्यान मे आ जाव | जगठीश बसु की लेबोरेयरी देखते है, तो भीतर के कमरे 
वैसे ही है, पर उसका वाह्म स्वरूप सॉँची के स्तृूप जैसा है। उस कला मे 
विशेषता है। यह नहीं कि हमारे यहाँ देहाती मकानो मे दरवाजे नहीं होते थे, 
तो हमारे मकान में भी दरवाजे न हो; देहाती मकानों में अंधेरा होता था, तो 
टमारे मकानों मे भी अंधिरा ही हो। ऐसा नहीं । फिर भी आज हम देख रहे 
हैं कि दिल्ली मे पार्लमेण्ट हाउस ऐसा बना है कि दिन मे भी चिराग लगाने पडे, 
कारण इंग्लैण्ड की पालंमेण्ट में चिराग जलाने पड़ते है। मंदिर मे अंधेरा रखना 
पडता है और फिर दर्शनार्थी से चार आने लेकर खडे हुए विष्णु की मूर्ति के 
दर्शन दीया लेकर कराते है। अपधेरे मे गामीर्य है, ऐसा मानते है, तो ठीक 
है। लेकिन स्थापत्य में विवेक की आवश्यकता है। आर्कीटेक्चर में कुछ-कुछ 
'हैैप्डडोइजेशनः हो, तो अवश्य हो । 'स्टैण्डडाइजेशन! जितना आवश्यक है, 
उतना ही यह भी आवश्यक है कि हर जगह की जो कुछ विशेषता है, उसका 
सरक्षण हो | 
अंतर्योट्रीयता की वृद्धि 
अब इसके आगे समूह मे 'स्टेण्डडाइजेशन' बढ़ा | सार्वदेशिक भावना 
आयी | इसमे से अतर्राष्ट्रीवावाद बढा | दुनिया मे इतना अंतर्राष्ट्रीयावाद 
आज से पहले कभी नही था । सपने थे कि सारी प्रथ्वी का पर्यटन हो | विक्रम 
राजा ने सारी पृथ्वी का पर्यटन किया | हेनसाग चीन से आया। प्रवासी 
व्यापारी आते और जाते थे । प्रवासी तीर्थयात्री होते थे। लेकिन जिसे हम 
अतर्राष्ट्रीय भावना कहते है, वह डुनिया में कम-से-कम इतनी मात्रा में पहले 
नही थी | यह अन्तर्विरोध है। एक तरफ अंतर्ाष्ट्रीयावाद इतना कभी नहीं 
बढा था और दूसरी तरफ एक-दूसरे का इतना डर और एक-दूसरे के लिए इतना 


११२ अहिसक क्रान्ति की प्रक्रिया 


अविच्वास कमी नहीं था ! इधर राष्ट्रगष्ठ में अविध्चास और भव हैं, उधर 
अतर्राष्ट्रववीावाद का जोश है, जज्या है, उमंग है । सिंर्फ बिनोवा ही नहीं, 
अब तो कई राजनैतिक व्यक्ति भी कद्दते है कि एक देश्व से दुसरे देझ्ष में जाने 
के लिए पासपोर्ट ओर बीसा' नहीं होना चाहिए | 
एक ग्डे होगियार अग्रेज ने हमसे पूछा कि क्या पाकिस्तान और मारत के 
बीच पासपोर्ट और वीसा नहीं होना चाहिए ? हमने कहा कि नहीं, यह तो 
रहना चाहिए, नहीं तो मुसलमान आर्येगे। यह तो ठीक नहीं होगा ।” इस 
पर उस अग्रेज ने कहा कि हम भी तो यही कहते हैं. कि रूस के छोग आयेंगे 
तो ठीक नहीं होगा ! एक तरफ अतर्ाष्ट्रीयवा की आकाक्षा है और दूसरी तरफ 
इस तरह की रुकावट हैँ | मु हे 
यह रुकावट कहों से आती है ? यह रुकावठ आद्झशवादी पद्धति के बाद- 
विवाद में से आती हैं। इन आदशों में क्या दस्असल बहुत बढ़ा अन्तर है 
असल मे दोनों के विचारों के प्रयोग की पद्धति में अन्तर है। दोनो की 
प्रतिशाओ में अन्तर नहीं है। अमेरिका, इग्लैंड, पत्चिम जर्मनी, फ्रान्स, 
स्केण्डीनीविवा आदि जितने पश्चिमी राष्ट्र कहलाते है, उनका कहना है कि हम 
स्वतत्रता, समानता चाइते हैं | कम्युनिस्ट ठेशों का कहना है कि हम भी वही 
चाइते है, लेकिन ठ॒म्दारे यहाँ जो स्वतत्रता, समानता है, वह नकली है, असली 
नहीं है | असली खतत्रता और असली समानता होनी चाहिए। ठम्दारे यहाँ 
औपचारिक हैं | तुमने कह दिया कानून से सब समान है। यह यत्यक्ष नहीं। 
हमारे यहाँ प्रत्यक्ष है। दोनों दो तरह की पद्धतियों से काम लेते है, ऐसा कहा 
जाता है | लेकिन अंत में क्या होता है ? रुस का आदमी कहता है कि कहीं 
ऐसा न हो कि पूँलीवार्दी विचार रूस मे प्रवेश कर जाय | इसलिए सस को 
प्रेंजीवाठ से बचाना चाहिए। अमेरिका कहेगा कि कहीं ऐसा न हो कि 
कम्युनिन्ट इमारे देश में आ जायें । इसलिए कम्युनिज्म से अमेरिका को बचाना 
चाहिए | तो तीन परदे आ गये । एक ल्ेोदे का परठा रुस का हैं। वह ऐसा 
है, जिसके भीतर कोई ऑक न सके । चीनवाले का बॉस का परदा है, जिसमें 
से थोडान्योटा ऑक सकते 5 । तीसरा परदा अमेरिका का है | बह प्लाह्टिक 
का परदा दे | आप देख सकते है, लेकिन कुछ ले नहीं सकते | 


आदशो का युद्ध 


आज लोकगणाही के संसक्षण के लिए लोकशाईी राष्ट्र जन उपायों से काम 
ले रहे 8, उन उपायों में और कम्यनिस्ट गज्य के उपायों में केवल मात्रा का 
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अन्तर है, प्रकार का अंतर नही है। लोकतंत्रवादी राष्ट्र भी उन्हीं उपायो से 
काम ले रहे हैं, जिनसे तानाशाही राष्ट्र को लेना पड़ा । इसलिए हम कहते है 
कि इन दो गिरोहो का कोहासे मे युद्ध हो रहा है। दोनो के तरीके इतने 
नजदीक आ गये हैं कि अन्तर बहुत कम रहा है | अमेरिका मे प्राइवेट अखबार 
चल्म सकते हे, कम्युनिस्ट देश से नहीं चला सकते। लेकिन अमेरिका के 
अखबारों पर धनिको की सत्ता है और संकट के समय राज्य का नियंत्रण भी 
कडा होता है। हमारे देश मे सार्वजनिक सभा की खतत्नता है, लेकिन १४४ धारा 
हफ्ते मे तीन बार लगायी जाती है | यहाँ सभा का खातत््य नहीं है | पूछिये 
ऐसा क्यो? तो कहेंगे, लोकशाही को बचाने के लिए। इसका यह 
मतलब नहीं कि दोनो मे अन्तर नहीं है । यहाँ के प्रधानमंत्री को आप पालमेण्ट 
मे 'मूर्ख' कह सकते है, यह किसी तानाशाही राष्ट्र मे नहीं होगा | लेकिन 
मूलभूत स्व॒तत्नता को सीमित, मर्यादित करना पड़ा है | 
मार्क्स के जमाने के कुछ विचारों और परिस्थिति का हमने ज्यो-कान्यो 
सरक्षण किया | उन्नीसवीं सठी में जैसी परिस्थिति थी, कुछ अश में वह आज भी 
है। हम मानते हैं कि दो क्षेत्रे मे दो वर्ग आमने-सामने खडे है, आर्थिक क्षेत्र 
मे 'प्रोल्तेरियतः और व ुर्जआ), मालिकि और मजदूर। राजनीति के क्षेत्र मे 
'लेफ्टिस्ट! ( वामपंथी ) और 'राइटिस्ट! ( दक्षिणपंथी ) है। सन्‌ १७८१९ मे 
फ्रान्स से जो राज्यक्रान्ति हुई, उसके साथ ये लिफ्टस्ट' और राइटिस्ट शब्द 
आये | तब से ये चल रहे है | दो वर्ग अपने-अपने पैतरो में खडे हैं । उस वक्त 
भी खडे थे, आज भी खड़े हैं । उन्नीसवीं शताब्दी मे यूरोप में मनुष्यों और 
समुदायों मे जो भेद थे, उस वक्त उनकी संस्कृति थी, उसका हम आज आयाठ 
कर रहे है। दो आदमी दो तरह की बाते कहते है। कृष्णमूर्ति कहते हैं कि 
स्मृति न रखो | विनोबा कहते है कि इतिहास का बोझ न ढोओ | 'पिलश्रिम्स 
प्रोग्रेस' की कहानी मैं लिखा है कि जब मनुष्य स्वर्ग की तरफ आरोहण करता 
है, तब सारी सम्पत्ति फैकता जाता है। मनु॒ग्यो को जो इतिहास बॉघता है, 
और अलग करता है, वह वास्तविक भले ही हो, लेकिन जो वास्तविक स्थिति 
बीत गयी है, वह क्यो हमे बॉघे ! बीती हुई वस्त॒स्थिति मनुष्यों को क्यो बॉधती 
है ? इसलिए इतिहास का भी वोझ होता है। यूरोप का वह बोझ आज हम 
दो रहे हैं। असल मे आज पूँजीवादी राष्ट्र का रुख समाजबाद की तरफ है | 
वे लोग-कल्याणवाद की ओर आ गये है। दवा, मकान, खाना, ऊँपड्रा, 
शिक्षण सबको मिलना चाहिए । म्युनिसिपल समाजवाद तक तो सब आ ही 
गये हैं | नागरिक समाजबाद की ओर तो सारे-के-सारे राष्ट्र आ ही गये है | 
८ 
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सभी का रख समाजवाद की ठिशा में है। तो रुख भी समाजवाद की दिला 
में है ओर जिन साधना का उपयोग करते है, उन साधनों में भी कम्युनिज्म 
के साधनों से बहुत ज्यादा अन्तर नहीं है। मात्रा का थोड़ा-सा अन्तर है। 
प्रकार का अन्तर नहीं रह गया है | ऐसी परिस्थिति में यह कुहासे की लडाई 
चल रही है | किन्तु आज बीसवी शताब्दी में सारी परिस्थितियों पहले से बहुत 
ज्यादा गतिशील हो गयी ईं--पहले ५० साल मे जो बात होती थी, वह आज़ 
५ साल में होती है | मानवीय व्यवहार पर इसका परिणाम होता है। पहले की 
वस्तुस्थिति ठोस थी, जो आज पिधचल गयी है। ऐसी परिस्थिति में हम उस 
परिस्थिति के अगडे सारे-के-सारे ज्यो-के त्वी छा रहे है। पूजीवादी या कम्यु- 
निस्ट राष्ट्र, दोनो वात तो एक ही करते हूँ कि हम स्वतंत्रता, समानता चाहते 
ह, पर दोनों इसके लिए ढॉचे अलग-अलग वना रहे है । एक कहता है कि मेरे 
ढॉँचे से होगा, दूसरा कद्दता है कि मेरे ढांचे से होगा। दो ढॉचों के युद्ध मे 
मनुष्य बीच से फंसा है। ये दो प्रवछ झत्रु हैं एक-दूसरे के। हम यह नहीं 
चाहते कि उनकी प्रष्ठभूमि में सारी संस्कृति बने | 


आस्था ओ आर रुचियो में परिवर्तन 


आज मनुष्य की आस्थाएँ और रुचियों वदल रही हैं | वह सकटमोचन के 
पास जायगा, तो कहेगा कि मेरा वेठा वीमार है, वह अच्छा हो जाय। अगर 
भाई की परीक्षा हो, तो कहेगा कि मेरा भाई परीक्षा मे पास हो जाय | लेकिन 
आज स्वर्ग के ल्ए कोई वहाँ नही जाता | पहले लोगों मे परलोक के लिए 
दिलचस्पी थी | पुनर्जन्म के लिए दिलचस्पी थी। पहले मजदूर कहता था 
कि मालिक ने बहुत ज्यादा तकलीफ दी, तो अगले जन्म में देख ठेंगा | पर 
अब वह क्या करता और कहता है १ 'ट्रेड यूनियन' वनाता है और कहता टै 
“ठीक है, दुरुस्त कर देँगा ” अब वह अगले जन्म की बात नहीं सोचता | यो 
हम देखते दें कि परल्येक से मनुग्य इदलोक मे आ गया | दुनियाभर में यह 
रू बदल रहा है। विद्वार्थी अब पुरानी वार्तो को नहीं मानता । साधारण 
बाबू भी किसी मूल्य के लिए. आस्था नहीं रखता | पहले का धर्म पारतौकिक 
था आर बह पुनज्न्म से सर्वंध रखता था। आज सबका रुख बढल गया 
8 । इसका कारण विज्ञान है| विज्ञान कहता है कि जिन चीजों के लिए पहले 
मरकर सख्रग मे जाना पटता था, वे चीजे अब यहीं टस लोक में उपल्ब्ध हो 
सकती है | 
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राज्य से समाज की ओर 


दूसरी चीज आज यह हो रही है कि मनुष्य राज्य की तरफ से समाज की 
तरफ मुड रहा है। यो ऊपर से देखने मे यह बात असंगत-सी माठ्म होगी । 
राज्य और राष्ट्र की तरफ से मनुष्य धीरे-धीरे समाज की तरफ मुड रहा है। पहले 
बह राज्य और राष्ट्र को ही सब कुछ समझता था, लेकिन अब ऐसा नहीं रहा । 
जैसे, आइक ने इंग्लैण्ड मे कहा कि जनता लड़ाई नही चाहती । लडाई सरकारे 
कराती है | किसी देश के साधारण मनुष्य से पूछिये, तो कहैगा कि हम लडाई 
नहीं चाहते । वह दूसरे ढेशों के साथ छुष्मनी मोल ढेना नहीं चाहता। 
साधारण मनुष्य की मनोद्गत्ति यह है। अब वह समाज की तरफ उन्मुख हो रहा 
है | एक-दूसरे की तरफ अभिमुख हो रहा है। राज्य और राष्ट्र का आदर्श 
जिनके पास है या जिनके पास विचारों की दूकानदारी है, उनकी बात मैं नही 
कह रहा हूँ | साधारण मनुष्य, जो किसी पद्धति या विचारधारा का दुकानदार, 
या खोमचेवाला नही है, उसका रुख बदल रहा है। इन दूकानदारों को 
लेहे का या बॉस का पर्दा क्यों चाहिए १ इसलिए कि कही साधारण मनुष्य 
बदल न जाय ! 

माओ ने कहा : दुनिया के इस गुल्शन में सौ-सो किस्म के फूल खिले |! 
चीन मे कुछ तरुण साहित्यकार निकले, जो दूसरे मूल्यों की बात करने लगे, तो 
माओ ने कहा कि सौ किस्म के फूछ खिले, यह मैने कहा था, लेकिन ये फूल 
हमारी क्यारी मे खिले, दूसरे की क्‍्यारी में वे फूल भी कि है !' यही रूस मे 
हुआ | क्रुब्चेव की सत्ता आते ही डॉक्टर जीवागो” वाला पास्तरनीक निकल । 
तो, विचायो के व्यापारी लोदे, बॉस या रेशम के तरह-तरह के परदे वना रहे 
हैं। पर मनुष्य मे एक सा्वदेशिक मोड आ रहा है। सारी दुनिया को वह 
अपनी मानने लगा है। वह कहता है कि व॒म्हारे देश मे जगह है, तो मुझे रहने 
क्यों नहीं देते १ नहीं देते, यह गुनाह करते हो । तुम्हारे देश में इतना अन्न 
होता है, तो जो भूखे है, उन्हे क्यो नही देते £ मनुष्य ऐसा कहने का अपना 
अधिकार मानने छगा है, इससे पहले वह ऐसा नहीं मानता था | 


लोक-राज्य या पुलिस-राज्य ! 
रूस और चीन मे 'पिपुल्स रिपब्लिक' है | लोकतत्न तो है, लेकिन शासन 


कौन कर रहा है ? शासन करती पुल्सि है। कह सकते हैं कि वहाँ पुलिस का 
ही राज्य है। इनका जितना काम चलता है, वह खुफिया पुलिस से चलता है। 


थृपृद& अहिसक क्रान्ति की प्रक्रिया 
हिटलर की जर्मनी मे, माओ के चीन मे, स्टल्नि के रुस में, टीटो के यु॒गों- 
रसुठाबिया में सबसे भवानक अगर कोई संस्था दे, तो खुफिया पुलिस है। उसका 
यहां तक अमल हो गया था कि बीच-बीच में वेटा भी अपने वाप के खिलाफ 
युचना ठेता था ! क्यों ? विचाराठका बहुत ज्याठा उन्माठ था| हम कम्यु- 
निस्ट # और हमारा विचार दुनिया में फेल्ना चाहिए, यह एक उन्माद था। 
वहाँ अनन्‍्तर्विरोष यही आता है कि असल मे राज्य तो पुलिस का है, पर नाम 
है छोकतन्त्रात्मक | अगर जनता का ही राज्य है, तो जबरदस्ती की क्‍या आवब- 
व्यकता है! लोगों पर निगरानी सखने की क्या जत्रत है? प्रत्यक्ष पुलिस 
का राज्य हैं ओर कहलाता है साईजनिक ट्ोक-राज्य | इसका नतीजा यह हुआ 
कि स्टेट सोशल्ज्मि ( राजकीय समाजवाद ) और 'स्टेट कैपियलिज्म! ( राज- 
कीय पूँछीवाढ ) में अन्तर नजर नहीं जाता | 
फ्टेट सोझल्िज्म' का मतल्य है--उत्पादन के साधन व्यक्ति के नहीं, राज्य 
के दाथ में होने चाहिए,। यह गज्य स्वामित्ववाद है। राज्य स्वामित्व एक हृदतक 
पजीवाडी देशों मे भी है | समाजवादी देशो में पहले जे मजदूर मालिकि का 
नोकर था, वह अब राज्य का नोंकर हो गया | सवाल यह है कि सारे लोक- 
समुदाय को क्या आय सस्कारी नौकर वना देना चाहते हेँ। कल तक वह 
कारखानेदर का नौकर था, आज राज्य का नोकर बना दिया गया; छेकिन 
ग्ह् नौकर ही | सत्ता के प्रयोग के लिए समाज एक यंत्र वना देता हैं। उसे 
हम स्टेट राज्य कहते # | हमने सत्ता के प्रवोग के लिए चत्र बनाया तो प्रयोग 
हमारे हित में होना चाहिए, न कि हमारे खिलाफ | हेगेल का कहना था कि 
टइल्लेक मे गजा होना चाहिए, राजा ही इंश्वर का प्रतिनिधित्व करता है !” यह 
आब्सोल्यूटिस्ट थियरी' ( ऐकान्तिक राच्यवाठ ) कहत्तती है। पार्लियामेण्टरी 
पद्ति को भी जब पार्लमेण्ट की निरकुश सता से बदल देते हैं, तो वह पार्लिया- 
मेण्टरी अव्सोस्यूटिय्म हो जाता है | प्रातिनिविक सस्याएँ मालिक बन जाती हैं | 
आपका जो प्रतिनिधि है, वह प्रतिनिधि ही रहना चाहिए, बह माल्कि न बने | 
प्रतिनिधि आपका जमादार, नवरदार न बने । प्रतिनिधि प्रतिनिधि ही रहना 
चाहिए | लेकिन आज होता क्या हैं? स्टेट सोशल्ज्मि और स्टेट कैपिट- 
लिप्मी में बहत ज्यादा अन्तर ठिग्वाई नहीं ठेता । 


नियंत्रित अर्थ-रचना 


कल्याणकारी राज्य में श्पपसे कहते है कि आपके अमिक्रम के लिए, 


आपके उद्योग के लिए काफी अवसर है| लेकिन कहाँ ? तो, नियत्रित अर्थस्वना 
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में | इधर नियत्रित अर्थ-रचना चल रही है, उधर खतत्र अमिक्रम भी। यह 
बहुत बडा विरोध है। स्वतन्न अभिक्रम होगा, तो नियत्रण नहीं हो सकता और 
नियत्रण हो, तो स्वतन्न अमिक्रम नहीं हो सकता | तब क्‍या करते हैं! 
अमिक्रम में स्वतंत्रता सीमित करते है । उससे पूँजी छगानेवाला डरता है। 
कहता है कि मुनाफे पर, उत्पादन पर तो आपका नियत्रण होगा | 


खादीबाले कहेंगे कि खादी चलानी है, तो मिल पर नियत्रण करो | मिल 
पर नियन्त्रण होने से मिलवाले मिल नही चलाते, पूँजी घबडाने लगती है | तो 
फिर मनाओ मिलवाले को | यह अतर्विरोध है। एक तरफ स्वतत्र अमिक्रम है, 
दूसरी तरफ मैनेजीरियल सोसाइटी ( व्यवस्थापकीय समाज ) और निजी मालि- 
काना हैं | यह मिल डालमिया की है, यह विडला की है, यह आपकी है | 
आपने मिल-मालिक से कहा कि आपकी मिल मे यह होगा, तो मालिक कहता 
है कि यह बात तो मैनेजर से पूछिये, मेने उसको सारे अधिकार सौप दिये है। 
मैनेजर कहेगा कि हमारे हाथ में कुछ नही है, शेयरहोल्डरों से पूछिये। शेयर- 
होल्डर कहते हैं कि हम मालिक थोडे ही है, हम शेयर-होल्डर है। मैनेजिग 
डाइरेक्टर से पूछिये | तो, एक तरफ व्यक्तिगत स्वामित्व है, दूसरी तरफ 
व्यवस्थावाद । 


सामुदायिक सोदेबाजी 


सामुदायिक सौंदेबाजी के लिए 'ट्रेड यूनियनिज्म” है। उत्पादक की माल- 
कियत अलग चीज है. और ट्रेड यूनियनिज्म अलग चीज | ट्रेड यूनियन आप 
इसलिए, बनाते है कि भाव का नियत्रण आपके हाथ मे रहे | सौदेवाजी आपके 
हाथ मे रहे | काशी स्टेशन पर बारात आती है तो रिक्दावाले एक हो जाते है । 
जिसे पूछते है, बह कहता है कि एक रुपये से कम नहीं छेगा | अत में आप 
विवश होते हैं और एक रुपया देते हैं । उन सबने आपके खिलाफ सामुदायिक 
सौदे की भूमिका बना ली | यह 'ट्रेड यूनियनिज्मः कहलाता है। सामुदायिक 
सौदे की क्षमता बंढाना एक स्थिर स्वार्थ वन जाता है। ट्रेड यूनियन दबाव 
डालनेवाला समूह हो जाता है । उसे समाज की, राज्य की परवाह रा रहती | 
कम्युनिस्ट देश मे हड़ताल इसीलिए, गैरकानूनी करार दी गयी है। कोई सामु- 
दायिक सौदेबाजी वहां नहीं हो सकती । नियत्रित अर्थर्वना और व्यवस्थापकीय 
अर्थरचना मे स्वतन्त्र अभिक्रम और व्यक्तिगत स्वामित्व, दोनो चीजे निष्प्राण हो 
जाती हैं। दोनों पक्ष कहते है कि सेक्योरिटी ( सुरक्षा ) चाहिए | 
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इन विरोधों में से हम आपको रास्ता खोजना है । रास्ता वना-व्नावॉ-- 
प्रीफेत्रीकेट्ड' होंगा, तो जो रास्ता बनायेगा वह टेक्स लेगा | एक का रास्ता 
दुसरे के काम नहीं आयेगा | छः 
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प्रातः 
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हम सामाजिक रचना का कोई चित्र छोगो के सामने रखना नहीं चाहते | 
मुख्य सवाल यह है कि हमारी दिशा क्या है १ हम विध्च को एक विराद सामु- 
दायिक संस्था नहीं वनाना चाहते । सारे विश्व को मानव-कुडुच बनाना चाहते 
है। सस्था मे जो रिब्ता होता है, वह सदस्यता का होता है और कुद्धब में जो 
2 होता है, वह आत्मीयता का होता है। स्नेह के आधार की बात अलग 
है । कुट्ठव मे जो स्नेह है उसका आधार रक्त-सबंध, यौन सबंध या विवाह-सवध 
होता है। कुट्म्व मे सदस्यता का रिव्ता नहीं होता । सदस्यता में हरएक का 
कर्तव्य होता है, हरएक का अधिकार होता है। कुद्धव मे कर्तव्य और अधिकार की 
भाषा नहीं होती | जहां यह भाषा होती है, वहों कौड़म्बिकता का हास होता है | 
जहाँ कौडम्बिकता अधिक होती है, वहों कर्तव्य और अधिकार का प्रवेग 
नही होता । 
हमारी दिशा कौन-सी हो ! 
अब हमें यह निर्णय करना है कि हमारी दिद्या कौन-सी हो ! हम विश्व- 
कुटुब की बात कहते दे । विश्व-राज्य की बात कहते हैं। एक राज्य होने से 
पहले अन्तर्रा्रीय राज्य हो, जैसे आज यूनो है। 'यूनो' पूरी तरह ऐसा नहीं 
बन सका, लेकिन इस तरह का दै। यह कब्पना वडंत पुरानी है। जर्मन दार्श- 
निक इसमैन्युअल कैण्ट कहता था कि सारे राष्ट्री को अपनी सर्वश्रेष्ठ सत्ता छोड़ 
देनी चाहिए. | जगली जानवरो की स्वतत्रता की हम निंदा करते हैं | वे अपनी- 
अपनी स्वतत्नता बनाये रखना चाहते हैं | इसलिए, जानवरोी का कोई समाज 
नहीं बनता । 
कैण्ट का कहना है कि जगली जानवरों को दोष देते हो और ये सारे राष्ट्र 
अपनी "नेशनल सावरेण्टी), सार्वभोम राष्ट्रीय सत्ता, चाहते हैं, क्या यह कम 
जगलीपन है $ इसलिए, 'सूपरनेशनल' धअतिराष्ट्रीय सरकार होनी चाहिए । 
विश्व-सरकार में राष्ट्रीयगा नहीं रहती । राष्ट्रीय सीमाएँ समास हो जाती हैं । 
समाजवाद और कम्युनिज्म में राष्ट्रीय सीमाओ के लिए, स्थान नहीं है । 
जब उनका समाज बन जायगा, तब ये तीन चौजे नहीं रहेंगी : व्यक्तिगत माल- 
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कियत, राष्ट्र की सीमाएँ ओर चुद्ध | इसके लिए कोई कारण, कोई अवसर नही 

रहेया | ऐसा समाज बनाने की समाजवाद और कम्युनिज्म की प्रतिज्ञा है। 
उनका नारा है कि दुनियाभर के मजदूरों एक हों जाओ [! जब राष्ट्र की 
सीमाएँ नहीं रहेंगी और उत्पाठको के हाथ में ही सत्ता होगी, तब राजसत्ता सूखे 
पत्ते की तरह झड़ जायगी | वे वह भी कहते द॑ कि हमारे कहने से यह नहीं होगा, 
परिस्थिति ही ऐसी पैठा होगी | शोषण नहीं रहेगा, व्यक्तिगत संपत्ति, व्यक्तिगत 
मालक्रिवत नहीं रहेगी । शोपण नहीं रहेगा, तो अलग-अलग राज्यों की आब- 
ब्यकता नहीं रहेगी | और इसलिए राष्ट्रीय सीमाएँ भी नहीं रहेगी | 


विश्व-सरकार 


विच्च-सरकार का मतलब क्या दे ? क्या एक ऐसा राज्य होगा, जो साय 
टुनिया का राज्य होगा ? वाकी सब राष्ट्र नहीं होंगे ? विनोवा का चित्र 
एक सिरे पर आम होगा ओर दूसरे सिरे पर सारा जगत्‌ | सारे जगत्‌ से मतलब 
है मानवता: विच्च का नागरिक नहीं, विब्व का मानव | 
नागरिक और मानव में अन्तर है। नागरिक समाज का सठस्य है। पहले 
इग्लैंड, अमेरिका में ज्ली नागरिक नहीं थी और आज खस्विद्जरलेंड तथा यर॒ुगो- 
स्ठाविया में स्री नागरिक! नहीं है। तो क्या स्त्री मनुष्व भी नहीं है ! मन॒ग्य 
है, लेकिन खिद्जरणड मे, जहाँ की लोकभाही सवसे अच्छी मानी जाती 
आर युगोस्टाविया में, आज भी कोई स्त्री 'नागरिक' नहीं हे | उसे मतदान का 
अविकार नहीं है। इस वात को समझने की आवश्यकता इसलिए है कि आज- 
कल यह विचार आ रहा है कि हर व्यक्ति के ब्होट न हो, वल्कि परिवार को 


एक ब्होग हो | पब्चिम में लोकशाही में आवच्यक सुधार चाहनेवारलं ने मी वह 
कहना शुरू किया हैं | 


नागरिकता आर मजुप्यता 


ता, नागरिकता ओर मनुग्थता एक नहीं है। मनुग्य को सारी-की-सारी 
भूमिकाओं से, दैसियता से उसकी इन्‍्सानियत बड़ी है, व्यापक है | पुरुषसूक्त में 
बेद में एक वाक्य आता टै--एसावान अस्य महिसा । बिराद पुरुष का वणन 
हैं| उसमे कहा गया हैं कि इस पुरुष की इतनी महिमा हैं, लेकिन यह पुरुष 
क्षत ज्यायान च पूरप --महिमा से परुप बढ़ा है। मे अपने भाद का भाई हूं, 
पत्नी का पति हूँ, बेटे का बाप हँ---यें सब मेरे नाते 6 । इन सबसे मेरी मानवता 
स्यापक्त टै। मानव की हैसियर्त कर होंगी, लेकिन मानवता उनसे बढ़ी 


५ जे! 


| | 


कारखाने का समुदाय १२१ 


मानवता हैसियतो को पार करती है, छेद देती है । हमारी औपाधिक भूमिकाओं 
मे एक सदस्यता है, दूसरी नागरिकता | सदस्यता सस्था-आश्रित है| नागरिकता 


राष्ट्रीयता पर निर्भर है। 


नागरिकता की शपथ-विधि 


यही कारण है कि नागरिकता की झपथ-विधि होती है। प्राचीन यूनान में 
नागरिकता की शपथ विधि होती थी। प्रतिना लिये प्रिना नागरिकता नहीं 
मिलती थी। बड़े मजे की शपथ थी उनकी ; “में वेईमानी और कायरता का 
कोई काम नहों करूँगा, जिससे मेरे शहर को शअर्मिन्दा होना पडे। अपने शहर 
के आदशों के लिए, पवित्र खानों के लिए, जरूरत हो तो अकेला या दूसरे 
ना: रिक्रो के साथ, लड़ेंगा ! मैं शहर के कानूनों का आदर करूँगा और 
उनका पाऊरून करूँगा | मेरे आसपास जो लोग कानूनो को तोड़ना चाहते ह, 
उनमे कानून के लिए आदर पैदा करूँगा |? ( यह कानून-भग के लिए बहुत 
आवश्यक शर्ते है। जिसके मन में कानून के लिए. इजत न हो, उसका कानून 
तोड़ना सविनय अवज्ञा नहीं है। हमारे सत्याग्रह के आन्दोलन मे कुछ अन्याय 
पूर्ण कानून तोडे जाते थे, पर कानून के लिए. आदर होता था। ) “नागरिक 
कर्तव्यों की मावना नागरिकों के मन में पैदा करूँगा, लगातार इसके लिए 
कोशिश करूँगा। मेरी प्रार्थना है कि मेरा झहर अधिक श्रेष्ठ, महत्वपूर्ण और 
मागल्यमय हो, सुन्दर भी हो । अपने नगर की नागरिकता के कर्तव्य मे अपना 
पूरा-पूरा हिस्सा दँगा ।”” यह है पुराने यूनानी नागरिक की प्रतिज्ञा ! 
नागरिकता की इस प्राप्ति को नेचरलाइजेशन” कहते हैं। 'नेचरलाइजेशन 
का अर्थ है वह उम्र, जिसमे व्यक्ति नागरिकता का अधिकार ग्रास्त करता है । 
जब वह नागरिक नहीं हुआ था, तब भी मनुष्य तो था ही | अर्थात्‌ नागरिकता 
एक भूमिका वस्तु है | 
यों नागरिकता, सदस्यता और मानवता-ये तीन अल्ग-अल्ग चीजे 
है | इनमे सबसे अधिक व्यापक मानवता है। विश्व-नागरिकता का क्‍या अर्थ 
है ! सारे विश्व का जो एक ही राज्य बनेगा, उसमें मेरा मतदान का अधिकार 


होगा--्रत्यक्ष या अग्रत्यक्ष | 


अन्तरोष्ट्रीय राज्य 


एक और पर्याय है, अन्तर्सट्रीय राज्य । उसमें से सह-अवस्थान की ब्रात 
आती है। एक तरफ रूसी जीवन-पड़ति है; दूसरी तरफ अमरीकन जीवन 
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पद्धति | दोनो का सह-अवस्थान होगा | एक ही दुनिया में दोनों चलेगे | इसके 
लिए, अन्तर्राष्ट्रीय संस्था को व्यवस्था करनी पडेगी । अन्तर्राष्ट्रीय राज्य इन सारे 
राज्यों का अधिराज्य होगा | उसमें सीमाएँ नहीं होगी | छोहे या बॉस के परे 
कितने दिन चलेंगे ! इनसे सह-अवस्थान नहीं होगा। सह-अवस्थान के लिए 
सपक चाहिए | आज हरएक का अपना-अपना हवावट कमरा है और एक 
कमरे से दूसरे से कमरे मे जाने का रास्ता नहीं है । हरणक अपना कमरा वन्द 
कर सकता है | यह परस्पर-सपर्क के अनुकूल व्यवस्था नहीं है। इससे अन्त- 
राष्ट्रीय नागरिकता नहीं आयेगी | जब लोदे और वॉस के पर्दे दूर हो जायेंगे, 
जब सारे किर्ल्ये के फाय्क खुल जायेंगे, तब अन्तर्रा्ट्रीयीगा की भावना आयेगी | 


समुदाय ओर परिवार 

समुठाब ओर परिवार में अन्तर है। कलेक्टिव” का मतलब हैं--एक 
विशिष्ट कार्य के लिए. मनुप्यों का एकत्र होना | कुटुब में विशिष्ट कार्य के लिए 
एकत्र नहीं हवते, पर वहाँ सामूहिक ऋषि होती हैं, सामूहिक उपमोग होता है, 
सामूहिक विक्री होती है | 

एक लडका कद्दता हैं: में घर-वार छोड़कर सन्यासी बन जाऊँगा |? पिता 
नाराज होकर कहता है : “आज से में तेरा वाप नहीं, तू मेरा वेठा नहीं |? पुत्र 
कहता है कि आप यह क्या कहते ६---मैं पुत्रत्व का त्यागपत्र ढेता हैँ !! छोग 
बसने छूगते है, भला कहीं पुत्रत्व से त्वागपत्र दिया जाता हैं? सदस्यता का 
तो स्वीकार और त्वाग दोनों हो सकता है, क्योंकि वह ऐच्छिक है। समुदाय 
मनुप्य बनाता दे अपने विशिष्ट प्रयोजन के लिए | जब प्रयोजन समाप्त हो जाता 
है, तब समुदाय भी समास हो जाता है । 

कुट्य प्रयोजनमृल्क परत स्नेहप्रधान सस्था है। कुद्ठव में जितनी पर- 
बच्चता है, उसे छोड देना है | परवण्ता कौन-सी है ? यही कि बेटा त्याग-पत्र 
नहीं ठे सकता । कहता है : क्या करें, आपकी कोख से पेदा हुआ हैं ।? बाप 
भी कह्दता है कि भगवान्‌ ने हमारी मर्जी पूछी होती, तो तुम जैसा वेश न 
मॉगता ।' दोनो एक-दूसरे को इस तरह कोसते है । यह परवशता है। कुटंव में 
आनेवाली टस परवणता को छोडना है । ऐसा जो कुठ्धव बनेगा, उसे हम विश्व- 
कुटंव कहेगे। विभ्व-कुडुंच ऐच्छिक है | उसमें एक द्क्ति मी हैं। जो समुदाय 
स्वय-प्रेरणा से बनता हैं, उसमे एक दाक्ति होती दै-स्वेच्छा और स्वय 
प्ररणा की । 


मेंग एक मित्र है आर एक भाई। इनमें से मेरी त्रनिष्ठता मित्र के 
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साथ है | भाई का में विरोध करूँगा ओर अगर मित्र के लिए मकान बेच 
देना पड़ेगा, तो वेचूँगा | भाई और मित्र मे अन्तर है। मित्र के साथ मेरा 
ऐच्छिक संबंध है ओर भाई के साथ प्राकृतिक सबंध | 
स्वेच्छा ओर स्नेह का आधार 
कुठ्ब मे जो प्राकृतिक संबंध है, जो रक्त-सबंध है और जो विवाह का सबंध 
है, उससे हम ऊपर उठना चाहते है। विश्व-कुट्ठंव में, जन्म के ओर विवाह के 
आधार पर संबंध नहीं बनेगा । अगर ऐसा नहीं होगा, तो वह सामुदायिक 
कुटंच बन जायगा | विश्व-कुठ्ुब मे यह आवश्यक है कि वह ऐच्छिक हो, हमारी 
अपनी इच्छा से बना हुआ हो | तो, सदस्यता का गुण है-स्वेच्छा | कौढ़- 
विकता का गुण है--स्नेह | हम स्वेच्छा और स्नेह दोनों के आधार पर विश्व- 
कुटुंब बनाना चाहते है| इस रास्ते में जो रुकावटे हैं, उन्हे हम हठाना चाहते 
हैं। ये रुकावटे न हो, तो मनुष्य ख्वमावतः एक-दूसरे से मिलना चाहता है । 
एक वैज्ञनिक को 'नोबल प्राइज” मिली । वह तीन रोज तक समुद्र में 
एक चद्ान पर खडा रहा | घूमने गया था, राखसा भूल गया, एक चट्टान 
पर आ गया | उसे लूगा कि आगे रास्ता होगा, पर वहाँ तो तीनो तरफ पानी 
था | चह्मन पर खोये हुए उस वैज्ञानिक की सबसे बडी आकाश्षा क्या होगी 
यही कि कोई मनुष्य कही दिखाई दे । जहाँ मनुष्य अकेला होगा, कोई नहीं 
होगा, वहाँ वह यही चाहेगा कि कोई मनुष्य दिखाई दे | मनुष्य की भनुष्य के 
साथ संबंध स्थापित करने की प्रेरणा स्वाभाविक है । इसके लिए विशेष प्रेरणा 
नही चाहिए. । यह बात ध्यान में आ जाय, तो फिर किसीकों किसी खास 
पद्धति का आग्रह नहीं रहेगा । 
प्रतीक्षा-प्रधान पुरुष 
डिकन्स का एक उपन्यास है--डेव्हिड कॉपरफील्ड ।” उसमे मेकोबर 
नामक एक सजन है | वह हमेशा खर्च करता है और कहता है कि भगवान्‌ 
चमत्कार करेगे, कुछ न कुछ द्वोगा और मुझे पैसे मिलेगे । अकसर समाज मे भी 
सामान्य लोग इसी इन्तजार मे रहते है कि भगवान किसी न किसीको भेजेगा ! 
जनसख्या बहुत हो गयी है । तो लोग कहते हैं कि विश्व-युद्ध हो जायगा, तो 
अपने लोक-सख्या कम हो जायगी। अर्थात्‌ वह स्वयम्‌ कुछ नहीं करना 


चाहता । केवल इन्तजार करता है । 
इस तरह बात-बात मे दूसरे का आधार खोजता है। यह मनोदृत्ति दूसरों 


के साथ सबंध कायम नहीं करने देती । प्रतीक्षा की यह मनोदश्त्ति एक कुसंस्कार 
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है | इस बृत्ति के कारण मनुष्यता का इस नरह का एक विचित्र संस्करण वन 
गया है। मजदूर कम्युनिस्यों का मुँह क्यो ताकता है? इसलिए कि ये हमारा 
उद्धार करेंगे | मगवान्‌ का यह नया अवतार हमारा उद्धार करेगा, ऐसा वे 
लोग कहते है | 

दृकानदार प्रतीक्षा में बैठा है कि कोई ग्राहक आयेगा | वकील प्रतीक्षा में 
वरेठा है कि कोई मुअक्षिछ आयेगा । भिखारी प्रतीक्षा मे बैठा है कि कोई ठाता 
आवेगा | इस दरद अनेक लोग ग्रतीक्षा करते हैं| पुस्तकों की तरह आजकल 
की परिस्थिति मे मनुस्य के विशेष संस्करण निकलते हैँ। अब इनका एक 


थ् 


समुदाय वन जायगा, जो हर चीज के इन्तजार में है। व्यापार में ये लोग 
सटोडिये बनेंगे | सद्मेवाजी ऐसी चीज है, जिसमें पुरुपार्थ नहीं चलता | इसलिए 
ज्योतिप खोजना पड़ेगा । जहॉ-जहों मनुष्य को ऐसा खतरा होता है, जिसे 
टालना उसके हाथ मे नहीं है, वहों मनुग्य सझ करता है, जुआ खेल्ता है | 
यह जुआ जाता हैँ प्रतीक्षागरधान इत्ति मे से। इसीमें से मनुग्य का शोपक के 
रूप मे सस्करण होता है । वह दूसरे की मुसीबत से फायदा उठाने छूगता है | 
दूसरे की मुसीबत की ताक में रहता है । 

आपको पता नहीं है कि कल क्या होगा ? आपका अपना कोई सकद्प 
नहीं | आप ज्योतिषी से पूछने जाते है, वह कद्देगा कि कल बहुत कमाई होगी ! 
इसके लिए पहले एक रुपया दक्षिणा का हे जाओ। अगर कल ऐसा न हो, तो 
अपना एक रुपया वापस ले जाना ओर अगर हो, तो एक रुपया और दे जाना | 
ट्स तरह वह कभी दुसरे की भूर्खता से, कभी विश्वासपरावणता से, कभी भोले 
पन से आर कभी दूसरों की दिक्कत से लाम उठाता है। यह झशोपण करनेवाला 
मनुग्य चलता पुजा होता है | दसरो की मुसीवर्तों से लाभ उठाता दे, इसलिए 


चह जुद्यता है । मन में अठ्चा होता है कि जाने कल क्या हेगा, इसलिए वह 
संग्रहणील बनता है | 


प्रचण्डता का आकषंण 


आज मनुष्य के मन में पिचडता का मोह टै। कोई भी थचड़ आकार 
देखते ही वह अमिभूत हो जाता है| बड़ी भारी फैक्टरी देखी, तो कहता है कि 
अरे बाप रं, ऐसी तो देखी दी नहीं । पचास मजिलें की दमारत देखता £, तो 
चक्ति हो जाता है| इसे विराट आकार की पृला कहते 

आज करा मनुष्य हर चीज में प्रचढता चाइता है। छोटे-छोटे पमाने से 
कोर चीज़ नहीं देना चादता । कोई चीज विकगल आकार धारग करती 2 
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ते वह चीज राक्षती बन जाती है । पुराणों में कहा दे कि राक्षतों का आकार 
अजख होता है| मनुष्य को छोटे के लिए भी आकर्षण होता है। मनुष्य की 
प्रकृति में दोनो चीजे है | लेकिन आने तो प्रचंडता का मोह है । रचना में वह 
सख्म की तरफ नहीं जा रहा है, पर विशेन सूक्ष्म की तरफ जा रहा है| मनुष्य 


श्े 


की सना में प्रचडता, विशाल्ता और अजलता का आकपण है । इसके कारण 
कुछ विग्ञाल सामूहिक मंस्थाएँ. आती हे । एक ऐसी चीज है कारखाना | 

कारखाने में मनुष्य क्या है कारखाने में मनुष्य “फक्सनः है | याने 
उसका कास्खाने में जो व्यवसाय है, वही मनुष्य है। उसका वही रूप है। 
पक्शन याने एक विशिष्ट क्रिया | उसमे दूसरे किसी गुण की जरूरत नहीं रहती । 
जो काम सौंपा गया है, वही करना है, इधर-उधर नहीं देखना है। नतीजा 
यह शेता है कि ऐसे मनुष्य में मानवीय गुणों के लिए दष्ट नही रहती | 

हम जो आम-रवना चाहते है, उसमे 'फक्शन प्रधान होगा या नहीं, यह 
आपको सोचना होगा । यह भी सोचना होगा कि ग्राम-पचायत मे मनुष्य अपने 
काम के नाते बेंठेंगे या मनाय मनप्य के नाते बैठेंगे! उसमे व्यवसायात्मक 
प्रतिनिधित्व होगा या मानवीय प्रतिनिधित्व होगा * फंक्शन में एक हृढ तक 
ही प्रतिनिधित्व होता है | वह सिर्फ कारखानों में ही काम करेगा, तो मनुष्य के 
नाते उसका व्यक्तित्व खो जायगा | बह उसके व्यवसाय में विलीन हो जायगा | 
इस प्रकार मनुष्य का व्यावसायिक संस्करण वनता ह्ै। 


कारखाने का जन्म 


मनुष्य का एक सस्करण प्रतीक्षा का हुआ, दूँसरा अपहरा और संग्रह का, 
ओषण का हुआ | इन दोनो मे से कारखाना आता है| हमको काम देनेवाला 
कोई माई का छाल होगा, हमारी मजदूरी मोल लेनेवाला कोई समर्थ 
पुरुष आयेगा, ऐसे, प्रतीक्षा में बैठे, लोगों को कोई एक जगह काम दें 
देता है, यो कारखाना वन जाता है। इसमें से पकक्शनल्ज्म) आता है। 
मार्केट ( बाजार), पार्टी (दल ) और स्टेट ( राज्य ) के समुदायों पर हम 
आगे विचार करेगे । 


३-२-६० 
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एजीवादी समाज मे बाजार सबसे प्रमावज्ञाली संस्था है | इसका जोवन के 
सभी अंग पर ज्यादा-से-ज्याटा प्रभाव पड़ता है। मनुस्‍्यों के ठेनिक व्यवहार 
५ उनकी मनोव्ृत्ति पर इर जगद्द वाजार का बहत बड़ा प्रमाव है | इसलिए 
बह हमारे जीवन के समी क्षेत्रों के विल्कुल्ठ भीतर तक पैठ गया है । जीवन का 
अब ऐसा कोई क्षेत्र ही नहीं रद गया है, जहाँ वाजार का प्रमाव न हो | अर्थ- 
बात्र के टो शब्द है । एक दे विक्रन्‍' ओर दूसरा विनिमय! | इन दो झब्दों 
का बहुत महत्व है । चीज के बढले मे चीज मिले, यह सौदे का एक स्वरूप है, 
जिसे हम विनियम, वार्टर' कद्दे हैं। चीज के बढले में ठाम को विक्रय 
कहते द। तो, बातो वस्तठु का विनिमय हों या फिर विक्रम हो--बह 
बाजार है | 
आज दो चीजे गाण हो गयी है--एक काम ओर दूसरी वस्तु की उप- 
योगिता | वालार ऋ प्रभाव का सबसे मुख्य स्वरूप यह है कि हमारे जीवन मे 
क्रम ओर श्रम का मद्दत्व कम हो जाता है। फिर समाजोपयोगी काम करना 
चाहिए, इसकी कोर्ट आवस्यक्ता नहीं रहती। व्येग सोचते दे कि बाजार में 
जिसकी मॉग हो, वद करना चाहिए. | यो मनुप्य का रुख बदल जाता है और 
बह सोचने लगता हैं कि ऐसा काम करना चाहिए, जिसकी मॉग हो । 
वाज़ार में विक्री का शाम््र 
इस तरह बाजार में विक्री का शात्र आ जाता है। अगर यह माना जाय 
कि बाजार का अपना छोर वेद है, तो वह बिक्री का वेद हैं। जिस चीज का 
बिक्य हो ऊँ, उ्सीका मदृत्व द। बाजार सब जगह मनुष्य के रुख को 
बदल दता हूं [| 
विलय ओर विनिमत्र का दर्शन वाजार की मुख्य चीज है। दस मनों- 
बत्ति के काएग मनुप्व वव॒ एक बाजार संस्करण, एक पमप्प-संस्करण निकलता 
#॥ आप बाजार में उमते है. तो जरा अपनी मनोंज्रत्ति पर सोचिये कि मनुप्य 
पर बाब्यर का ख्सा प्रभाव पटता ह। अहर का आदमी लेबर बाजार में घ्रमता 
2 और दूकानदार उसे एक-से-एक बढ़िया चीजे ढिखाता £. तो उसे सम्ती चीज 
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खरीदने मे सकोच होता है। वह सोचता है कि मै अगर सस्ती चीज खरीदूँगा, 
तो यह दूकानदार कया सोचेगा ! सस्ती चीज लेना हमारी शान के खिलाफ है | 
दो-चार चीजे उसने दिखा दी, तो न खरीदने मे भी संकोच होता है। दस-पॉच 
चीजे देखीं, तो उनमे से एकआध बगेर जरूरत की चीज भी खरीद लेता है और 
घर आकर सोचता है कि में ऐसा क्यो हो गया ! इसे 'सेल्समैनशिप' ( विक्रय- 
कल्ग ) कहते है। विक्रय-कला और विज्ञापन हमारे जीवन की कला बन जाती 
है। ऐसी स्थिति मे आप मनुष्य के बाजार-मूल्य का विचार करने लग जाते है | 
बाजार मे मनाय की क्‍या कीमत है, इसका विचार मनुष्य के मन मे आने 
लगता है| 


हर चीज का पेसे में मूल्य 

सोचने की बात है कि क्या गुण की कोई कीमत है ? वह तो अनमोल है 
न ! सुख-दुःख की कोई कीमत है १ मनुष्य की बुद्धि की कोई कीमत है ! असल 
में देखा जाय, तो मनुष्य का परिश्रम, मनुष्य की बुद्धि, मनुष्य की कला, मनुष्य 
का गुण--इनमे से किसीकी कोई कीमत नहीं हो सकती | इसकी कीमत क्‍या 
है! एक मनुष्य के गुण का दूसरे मनुष्य के मन पर जो प्रभाव पडता है, वही 
उसकी कीमत है। एक मनुष्य की बुद्धि का सारे समाज पर जो प्रकाश पड़ता 
है, वही उसकी कीमत है। लेकिन हम इर चीज का मृल्य आँकते है पैसे मे | 

जाओ, विश्वनाथजी का मंदिर देख आओ | उसका शुम्बद सोने से मढा 
हुआ है। मदिर का गुम्बद सोने से मढा होना क्या पवित्रता का लक्षण है १ 
नहीं, तो फिर किस चीज का लक्षण है? इसे पवित्रता का लक्षण तो किसीने 
माना नहीं है, लेकिन उसे देखकर मनुष्य दंग रह जाता है। अगर हीरे-मोती 
की पच्चीकारी हो, तो मनुष्य और भी ज्यादा दग रह जाता है; वाह क्‍या 
मदिर बना हुआ है ! इससे तो हीरे-मोती की पच्चीकारी है ” सोना अपने मे 
अच्छी धातु है, यह मन से नहों आता | मन मे तो यही आता है कि यह मंदिर 
करोड़ो रुपयो का है । हम उसका अपने मन में मूल्य ऑक लेते हैं | यों हमारा 
मूल्याकन होता है द्रव्य से। बाजार ने यह आदत डाली कि हम हर चीज की 
सुबर्णतुछ्ल करते है। आगाखों एक पलड़े मे है, सोना दूसरे पलड़े मे | 
जवाहरलालूजी एक पलडे मे है और सुवर्ण की मोहरें दूसरे से | इसी तरह हम 
भगवान्‌ की भी सुवर्णतुछा करते है। भगवान्‌ का भूल्य अगर किसी चीज से 
नापा जायगा, तो-वह सोने से नापा जायगा कि यह सोने की मूर्ति है, यह 
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चॉदी की मूर्ति है और यह मूर्ति नीलम की हैं। नीलम अपने में वहुत अच्छी 
चीज है, पर दिखानेवाला हमे इसलिए नहीं दिखा रहा है, वल्कि उसकी कीमत 
बतला रहा है | 


कुटुम्ब्र में बाजार का प्रवेश नहीं 


केवल एक क्षेत्र में बाजार का थोडा कम प्रवेश हुआ दै और वह है कुद्धव | 
कुट्ठब-क्षेत्र मे बाजार का प्रवेश मंदिर से मी कम है | कैसे ? कोर्टुविक काम के 
टाम नहीं होते | हम विष्ब-कुटुंब की स्थापना करना चाहते है । हर छोटा-सा 
कुट्रब अपने में विध्व-कुट्य हो सकता है। वह कुट्ठब विश्व-कुट्ंब शेंगा जिसमें 
रक्त और विवाह का आधार नहीं है, लेकिन स्नेह का आधार है। इसे कुछ 
लोगो ने 'हयमन कम्युनिटी', मनुष्य की बस्ती कहा हैं। हम इससे आगे जाते 
हैं और “कम्युनिटी' नहीं कहते, कुटंब या परिवार कहते हैं । कुछ्त में जो काम 
होता है, उसके ठाम नहीं होते | इसका मतल्व यह नहीं कि वहाँ दर्जे नहीं 
होते | यह काम कम इजें का है, यह ऊँचे दर्जे का है, कुटुंव में यह होता है । 
लेकिन एक बात वहाँ सबके काम के लिए लागू है-कुट्ंव मे जितना काम होता 
है. उसके दाम नहीं होते | 


पुरुष कुट्रच से वाहर जितना काम करता है, उसके ठाम होते हैं। घर का 
बाप या घर का पुरुष ११ से ५ बजे तक या ८ से ११२ बजे तक या ८से 
१२ और २ से ५ तक काम करता है---क्रमी मिल मे, कभी किसी दूकान में, 
कभी दफ्तर में, कभी सडक पर | इसके ठाम होते हेँ। पर घर में आकर वह 
जितना काम करता है, उसके दाम नहीं होते । यह एक क्षेत्र ऐसा है, जिसमे 
बाजार का प्रवेण कम हुआ है, लेकिन इसमे भी वाजार का प्रभाव तो है ही | 


कमानेवाले का महत्त्व 


कुठुम्ब में बाजार का प्रमाव यह है कि जो व्यक्ति बाहर काम करता है, वह 
क्रमानेवाब्य' कहलाता है. जो घर में काम करता है, वह किमानेवालय' नहीं 
कह्व्यता । घर में महत्व कमानेवाले का हैं) माँ कमाती टै तो उसका महत्व 
है, पिता कमाता है तो उसका महत्त्व है, स्त्री कमाती है तो उसका महत्त्व है | 
मां अगर वकील या डॉक्टर हो वा कॉलेल मे काम करनेवाली हो और उसका 
कोर्ट था कॉलेज में जाने का वक्त हो गया हो, तो वह कद्दती है कि “मैं कहाँ 
तक घर के टन कामों को डेस्च ? मुझे देर हो रही है काम पर जाने में ।* 
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व्यक्तित्व पर कीमत की चिप्पी 


इसका मतलब यह हुआ कि आपके व्यक्तित्व पर बाजार में एक प्राइस 

टैग, कीमत की एक चिप्पी छग गयी है। सबसे पहले ढार्शनिकों ने कहा था 
कि “आइ एम हॉट आइ फील [! म॑ जो कुछ सोचता हूँ वही मे हँ--मननात्‌ 
सनुष्यः | इनके बाद दूसरे आये ।| उन्होंने कहा “आइ एम हॉट आइ ड़ ! 
मेरी कृति से मुझे पहचानो, मै जो सोचता हूँ वह नहीं हूँ, मेरा जो आचरण है, 
वह में हूं। अब इसके बाद तीसरा मोड़ आया--आइ एम होंट आइ प्लेस ”? 
आलीशान बगला है, सुदर बगीचा है, अपडुडेट मोटर-कार है, शोफर है, 
रेडियो है, ठाइप-राइटर है--मेरे पास जितना सगम्रह है, वह में हूँ। पहला 
मनुष्य का दाशनिक सस्करण था, दूसरा नेतिक सस्करण था, तीसरा 
पूँजीवादी संस्करण है। सर्वे गुणाः काश्वनमाश्रयन्ते--जिसके पास जितना 
सोना होगा, वह उतना गुणी है | निम्न स्तर के कुलियों का भी अगडा होगा 
तो कहेंगे कि तुम्हारे जैसे नगे नही हे, यहाँ कुछ रखते है !” तो जो 'रखते है? 
हाट आइ पश्मनेस', उस पर से आपकी परीक्षा होती है। लेकिन वाजार मे ये 
तीनों नही रहते | वाजार की संस्था आते ही इन सबमे अन्तर पड जाता है। 


विक्रय-कला ओर विज्ञापन 


वाजार मे क्या है? आइ एम हाट यू वॉण्ट मी ठु वी ” आप जैसा 
चाहेंगे, वैसा मे हूँ | क्योंकि उसमे मर्जी रहती है आहक की। आप ग्राहक को 
हिप्नाटाइज करने की कोशिश करेंगे | विक्रव-कला और विज्ञापन से आप उसे 
मोहित अवच्य करेंगे | आहक कहेगा--सडा काजू है?, तो विक्रेता कहेगा कि 
“आप जैसे लोग आ जाते है, उसीसे दृकानदारी चलूती है, नही तो कैसे चले ! 
मैं तो गरीव आद्मी हूँ !” कुली कहेगा कि “आप राजा लोग हैं। आपके ही 
भरोसे तो हमारा जीवन चल रहा है |? यो विक्रम-कछा और विज्ञापन से आपकों 
विक्रेता मोहित कर लेता है। लेकिन इतना सब होने पर भी बाजार में मुख्य 
चीज है--मॉग | आपको माँग न हो तो आपका गुण, चारित््य, कला, प्रतिमा 
सब व्यर्थ है | 

वाजार ने मनुष्य के गुण को केसे वदछ ठढिया ? हर चीज मे एक 'कीमत 
की चिप्पी! रूग गयी । एक ही चाय के पेकेट हैं | डिब्बे एक-से-एक बढ़िया 
बना दिये हैं। आप पूछेंगे कि वह चाय क्‍या भाव है” कहेंगे: “दो 
रुपये !! और यह ९” “यह पॉच रुपये ।? यह सुनते ही आपके मन में आता है 


छठ 
ऊँ 


५ 


ल्‍द्० 


० अहिसक क्रान्ति की अक्रिया 


कि वह बढिया होगी, क्योकि प्राइस टैग!, ठाम की चिप्पी छगी है | बाजार मे 
दिस वस्तु की जितनी ज्यादा कीमत है, वह वढ़िया है, यह दूसरा प्रमहे। 
असल मे वाजार में कोई आवसच्यक वस्तु नहीं है। लेकिन बाजार ने एक भ्रम 
पेंठा कर विया है कि जो चीज जितनी महँगी होगी, वह उतनी ही बढ़िया 
होगी | वढ्या-से-बढ़िया चीज कोई सस्ती वेचता हो, तो आपके मन में शका 
हो जाती है | चार रोज की वासी मटर कोई ढस आने पाव बेच रहा हो और 
आज की ताजी मटर कोई पॉच आने पाव बेच रहा हो, तो आपके मन में 
अंका हो जाती है कि इससे कुछ घपला द। या तो ये मटर खराब होंगे या 
फिर किसीके खेत से चुराकर लाये गये होंगे । “चौधरी ब्दर्सी बढ़िया साडियों 
के विक्रेता है ! (लिये हुए ठाम मे बेचते हैं ।! लिये हुए दाम में बेचते हैं, तो 
फिर दृकान क्या खैरात करने के लिए खोली है ?” यह बात ठुरत आपके मन 
में आयेगी । 


जीवन में अनज्ञाने परिवतेन 

इस तरह वाजार मनुस्य के मन में ओर उसके जीवन में अनजाने एक 
परिवर्तन छाता है | इसलिए समाज-परिवर्तन की जितनी योजनाएँ हैं, उनमें 
बाजार का स्थान कम-से-कम है, क्‍योंकि वाजार मनुप्य को मनुष्य नहीं रहने 
देता | उसे वह 'क्रमोडियी', सौदा वना देता है। उसके पास जो-जो है-- 
बुद्धि दे तो बुद्धि, कला दे तो कला, परिश्रम है तो परिश्रम, गुण है तो गुण-- 
मानवता का जो भी सजीव अञ है, वह वाजार मे आ जाता है। आज इसका 
नतीजा बह हुआ दे कि प्रेंजीवाद के उत्कर्प के साथ व्यक्तित्व भी विकता है । 
आपका व्यक्तित्त जितना अच्छा होगा, जितना प्रभावशाली होगा, वाजार में 
आपकी उतनी ही कीमत ज्यादा होगी ! आपको “पब्लिक सर्विस कमीगन' में 
मुलाकात के लिए बुलाते है । आपसे सवाल पूछते हैं ओर आप जवाब देते हैं । 
उसके बाद चुननेवाले आयस में कद्दते हों, सब कुछ तो ठीक है। जवाब 
भी ठीक दिये, छेकिन व्यक्तित्व नहीं है! तो, इस तरह व्ववक्तित्व' का भी 
एक बालार खुल गया है । उस पर भी मूल्य की चिप्यी छूग गयी हैं | 

ट्सका हमारे जीवन पर क्या असर पडता हैं? हमारे जीवन पर इसका 
सबसे गददस और बढा परिणाम यह है कि इमें यह चिन्ता होती है कि “व्यक्तिल 
वी खपत कैसे हो ? यह चिन्ता व्यक्तित्व! को बाजार के अनुकृल बनायेगी। 
जैसा बाजार होगा, उस तम्ह का व्यक्तित्व वह बनायेगी। इस तरह महत्व 
संग का है| 
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मनुष्य कहता है कि हम पक्के गाने वाले है, अमिजात सगीत जानते हैं, 
लेकिन समाज मे हमारी कोई माँग नहीं है। हम वेद जानते है, लेकिन वेढ- 
विद्या की माँग नहीं है । मॉग न होने का मतलूबव यह है कि इसके बदले मे 
बाजार में कुछ नहीं आता | आवश्यकता अलू्ग चीज है ओर मॉग अलग 
चीज । बाजार मे जरूरत पेदा करने की ताकत नही है। बाजार-सस्था का एक 
बहुत बडा कर्तृत्व और कौशल इस बात मे है कि वह मॉग पैदा करती है, 
जरूरत नहीं । 


साँग ओर आवश्यकता 


मान लीजिये कि जरूरत सिर्फ एक जैकेट की है। फैगन है, तीन जैकेट 
का। तीन जैके्ों के तीन कद हो गये । जाडा आते ही हम दूकान में जाते 
हैं। हमने कहा कि एक पुल-ओवर दे दो | दूकानदार कहता है कि वह तो 
लीजिये ही, छेक्रिन एक जर्सी भी लीजिये और जरसीं से पूरा बदन देंकता नही, 
इसलिए एक स्वेयर भी ले लीजिये। तीनो छे लिये। कमी यह पहलनेगे, तो 
कभी वह | इस तरह बाजार मॉग पैदा करता है, आवश्यकता नहीं । 
यह जो “मॉग” नाम की वस्तु है, वह बाजार से पैदा हुई है। इसलिए 
यह जो बाजार का मोड है, वह मनुष्य के व्यक्तित्व को दवा देता है, उसका 
स्वतन्त्र विकास नहीं होने देता । मनुष्य बाजार से बिकने की चीज बन जाता 
है | अब उसे बाजार के स्वरूप के अनुकूछ बनाना होगा । बाजार एक ऐसा 
समुदाय है, जो हमारे चित्त को बहुत हृद तक बदल देता है। यह एक ऐसी 
संस्था है, जिसमे नेतिक वन्धन तो कोई नहीं रहते, छेकिन रहन-सहन के तरीके, 
पोशाक के तरीके हम वहाँ से उठाते है। कोई आपसे कहे कि बाजार मे क्यो 
जा रहे हो १ तो क्या आप कहेगे : “चारिज्य सीखने के लिए ?” शाम को 
वाजार से टहलने क्यो जा रहे हो ?? “इसलिए, कि वहाँ पर कोई किसीको नही 
जानता--चाहे जो कर सकते है, सभी गुमनाम हैं। वहों मनुष्य का मनुष्य से 
बहुत स्पर्श नहीं रहता | सब मनुष्य एक स्तर पर, दूकानदारी के स्तर पर आ 
जाते है, इसलिए, मे शाम को बाजार मे टहलने जा रहा हूँ | देहातियों के 
लिए. बाजार का दिन 'गलाडे' उत्सव का दिन है। देहात की जितनी स्त्रियों 
होती है, बढिया-से-बढिया साड़ियों पहनकर वाजार में जाती हैं। देहाती पुरुष 
ने अपनी सनन्‍्दूक से जो कुर्ता-धोती सहेजकर रखी होगी, वह पहनकर वह 
वाजार में जाता है । गॉव की रमणियों जो आठ-आठ दिन नहीं नहाती है, 
नहाकर बाजार से जाती है। पास में जितने गहने होते है, सब्र पहनती है 
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ओर बाजार में जाकर अपने सुख-दुःखा का वर्णन करती है। एक दूसरी से 
कहती है कि हमारा पति ऐसा है और दसरी उससे कहती है कि हमारा वेय 
ऐसा है | उनके लिए बाजार क्लब ही है। आठ रोज तक हर चीज को वह 
अपने पास सेंजोये रखती देँ। क्रिसलिए १ इसलिए कि भे जब वाजार में 
जाऊँगी, तो बहों पर अपनी सहेली से कहँगी | वे केवछ बेचने के लिए बाजार 
नहीं गयी है, उनमें कुछ क्ल्व-जीवन भी आ गया है। उनके लिए बाजार ही 
एक ऐसी जगह है, जहाँ वे अच्छे-अच्छे कपड़े ठिखा सकती हैँ | कोई नया 
व्रुद्-कोट आर नयी पेग्ट बनाता 7, तो उन्हें कोन ठेखेंगा ? क्या वह खाधना- 
ऋन्‍्ठ में आयेगा शकररावजी ओर क्ृ्णराजजी को दिखाने के लिए. १ नहीं, वह 
बाजार म जावगा। यह वाजार का प्रभाव है | 


सादेवाजी का विराध 
क्रान्ति मे वुनियाठों को बढलना पड़ता है। इसी दृष्टि से क्रान्तिकारियों ने 
निश्चय किया कि इमारे समाज में द्रकानदारी नहीं होगी । किसी एक क्रान्ति- 
कारी ने ऐसा नहीं कद्दा, सव प्रकार के क्रान्तिकारियों ने कहा | पहली चीज 
उन्होने वह की कि जहाँ तक हो तके, दकान में सौंदेवाजी नहीं होगी। जेसे 
दृकानदार कह रहा है इसकी कीमत चार रूपये है और आप कहद्द रहे हं कि 
ठो स्पये । ऐसा नहीं होगा। पोस्ट ऑफ्सि, खादी भंडार, पुस्तक की दृकान में 
आप दाम प्रछते द । दृकानदार एक रुपया ऋदता है । आप कुछ नहीं कहते 
और एक नपया टठेकर चले आते है | 
बाजार के सुधार मे पइली वात उन्होने बह की कि भावों को निश्चित कर 
दिया | दूसरी बात उन्होने बह की कि दृकानो को एक अर्थ में सार्वजनिक वना 
दिया | जैसी पोस्ट ऑफिस मे चीजे मिलती है, वेसो ही दकानो में मिलेगी । 
नियत्रण झुरु कर दिया | नाप-तोल का निर्वत्रण, वस्तु की किस्म का निवत्रण ! 
त्री झुद्र होना होना चाहिए--इस तरह का नियत्रग झुहू हो गया । इसका अतिम 
उद्देष्च कि बाजार नहीं रहना चाहिए। जो अतिम समाज होगा, उसका 
लित्र दम नही जानने, लेकिन अंतिम समाज में क्या होगा, वह दम जानते 
उसमे व्यक्तित्व का बाजार नहीं होगा, उसमे विज्ञापन ओर वबिक्रब-कला नहीं 
शेगी उस्मे मॉग पैटा करने की कोशिश नहीं होगी | 
मनाय की आवस्यकताएँ वटेगी तो बटे, लेकिन उसमे बाजार का सवाल 
नहीं आता | ग्लिसरिन ऋ तीन साथुन ई - पीयर्स र्लिसरिन साबुन, टहिमानी 
ग्ल्सिग्नि साइन आर टाठा स्विसरिन लाघुन । चन्दन के भी तीन-तीन सामुन 
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है। इससे हमारी आवश्यकता का कोई सवार नहीं होता | तीन किस्मों के 
तोन साबुन, सदल साबुन और र्लिसरिन साथुन दूकानदारी के लिए है, हमारी 
आवश्यकता के लिए नहीं | 
अब साब्ुनवाले की कोशिश क्या होगी ! मैसर संदलवाला यह कोशिश 
करेगा कि उसकी माँग बढे | वह कहेगा कि आप दूसरी कपनी का साबुन 
इस्तेमाल करते है, उसमें चरबी होती है । हमारा साबुन चरबी रहित है। इस 
तरह वह दूसरे के साबुन की निंदा करेगा और अपने साबुन की तारीफ कर 
उस साबुन की मॉग परेदा करेगा। मनुष्य की आवश्यकता बढना अरूग चीज 
है और वाजार में मॉग पैदा कर देना अलग चीज | 
भावी समाज में इस तरह की वनावटी मॉग नहीं होगी। मनुष्य के जीवन 
का स्तर दी बढे, उसकी आवश्यकता ही बढे, तो वह दूसरी बात है | हम रेडियो, 
साइकिल, टाइप राइटर, घड़ी रखना चाहते हैं, तो वह अछग चीज है | लेकिन 
घडी किस 'मेक! की रखी जाय १ कोई अमेरिका की बनी घड़ी के लिए, मॉग 
पैदा करेगा, कोई स्विटजरलैण्ड की वनी घडी के लिए । छोई छुधियाने की हो 
या धारीवाल की हो, इसकी मॉग पैदा करना बनावी हो गया। इस तरह 
की मॉग उस समाज में नहीं होगी, जिस समाज का विचार हम कर रहे है | 
जातिभेद ओर 'गिल्ड' 
समुदाय मनुष्य के व्यक्तित्व को चूस लेता है। इस तरह की जो सामु- 
दायिक सस्थाएँ है, वे मनुष्य के व्यक्तित्व को उस तरह चूस लेती है, जिस 
तरह आप गन्ना चूस लेते है। गन्ना चूसने के बाद जिस तरह छूँछ बच जाता 
है, उसी प्रकार मनुष्य का छूँछ बच जाता है। कारखाने का समुदाय हमने 
देखा । वह मनुष्य को एक 'फक्शन! तक सीमित कर देता है। इसका नतीजा 
यह हुआ कि हमारे यहाँ जाति-भेढ आया | 
मनुष्य का व्यक्तित्व जब एक ही काम मे सर्यादित हो जाता है, तो उसमे 
विशेषता हासिल करनी चाहिए, कसाल हासिल करना चाहिए। यह कमार 
कब हासिल होगा ! 
जन्म और विवाह कुटुब के साथ जुडा हुआ हो, तो उसमे कौठ॒बिक और 
ओऔर आनुवशिक सारे सस्कार आयेगे। आपको अच्छे से-अच्छा रोजगार 
चाहिए तो क्या करना होगा १ जिससे उसकी शादी हो, उसके घर से भी वह 
रोजगार होना चाहिए.। तब बच्चो मे वैसे संस्कार आयेगे | इस तर्क का कोई 
जवाब है हमारे पास १ जिसके घर में वह पैदा होगा, उसके घर मे वह रोजगार 
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होना चाहिए, उसके घर में जो न्री आयेगी, उसके बर में भी बह रोजगार 
होना चाहिए. और एक समान रोजगार करनेवाले एक-दूसरे के पडोंस में रहने 
चाहिए. । तब एक-दूसरे पर प्रभाव पडेगा, एक दूसरे से सीख सकेंगे, एक-दूसरे 
को सिखा सक्रेंग | इसलिए उनके मुदल्ले भी अल्ग-अछग होने चाहिए | इस 
तरह हमारे वहाँ जाति-मेंद आया | 
फिर उनका खान-पान व्यवसाय के अनुत्प हो | इससे पूरे व्यक्तित्व पर 
इसका असर होगा | कास्खाने के पहले छोटे-छोटे रोजगारों के गिरोह थे | 
इग्लेंड और यूरोप के कुछ देशे में े “गिल्ड' कहलाये | सिल्‍्ड सोशिवाल्ज्मि-- 
व्यावसायिर सो का समाऊवाद--इस्लैड की अपनी एक विद्येपता दे । थे 
(गिटड' क्या थ ? एक-एक रोलगार के लोग अपने-अपने गिल्ड वनाकर 
रहते थे, जैसे हमारे यहाँ जाति की पंचायत होती थीं । हमारे यहाँ के जाति- 
भेद मे और इन गिल्डों में अन्तर इतना ही था कि एक गिल्‍्ड का खान-पान 
दूसरे गिल्ड के साथ होता था। एक गिल्ड का विवाह दूसरे गरिल्ड में होता 
था | बदुई अगर हो, तो वढ़ई की लड़की से ही उसकी शादी हो, ऐसा नहीं , 
था | बद्ई ल्लोह्दर की लड़की से भी शादी करता था | बढ़ई लोह्ार के साथ भी 
भोजन करता था। हमारे यहाँ क्या होता है ? छड़का अगर वढ़ई है, तो वह 
बढई की लड़की से ही शादी करेगा और वढ़ई के साथ ही भोजन करेगा । इसे 
आप सोचे कि कुछलता के लिए मनुग्बता का वलिठान होगा या मनुयता के 
लिए कुछलठा का वलिदान होगा ? इस जाति-मेंढ पर प्रहार करना होगा | 
फंक्यनल' मनुस्य सामान्च मानवता के मृल्य के विपय से अन्या हो जाता दे । 





गुण सावंत्रिक हो 


साहित्व, सगीत, कत्य ओर मनुस्य का अन्य सारा शिक्षण सार्वत्रिक होना 
चाहिए। दबला बजानेवाले का व्वइुका तबल्य दी दजायेगा, सितार बजानें- 
ब्ले का सितार ही बजायेगा. वकील का लडका वकील ही होगा, डॉक्टर का 
लडका डाक्टर ही दोगा--ट्स तरद की वात नहीं होनी चाहिए | लेकिन इमारे 
द्वेश में वर्ण-व्यवस्था में जो श्रम-विमाग हुआ, वह सारा का साग साख्य-तत्तनान 
के आधार पर हुआ। उसके अनुसार बह सारा जगत्‌ चत्तत. रल और तम को 
लेकर है, त्रियुणात्मफ | टन चीजों को हमने अब तक नहीं छोड़ा है। जब 
कमी दम विनोवा से वात करेगे, तो कहेंगे कि 'इससे सच्चगुण का विक्रास नहीं 
होगा, यदद रलेगुण हे बगेरह, इस तरद की भाषा चलेगी, क्योकि साख्यों की 


प्रदट £ 
पददट 


हे | हुनिया में कुछ लोग सच्चगुण-प्रधान है, कुछ स्जोयुण-प्रधान हैं और 
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कुछ तमोगुण-प्रधान | अब जो सच्चगुण-प्रधान है, उसकी कोख से सत्त्वगुणी 
पैदा होगा, जो रजोगुण-प्रधान है, उसकी कोख से रजोगुणी पैदा होगा और 
जो तमोगुण-प्रधान है, उसकी कोख से तमोगुणी पैदा होगा | बाप की नाक 
और माँ की नाक अच्छी हो, तो बेटा नकचपटा नहीं होगा | माँ भी सच्तगुणी 
हो और बाप भी सच्वगुणी, तो बेटा भी सत्त्गगुणी होगा | व्यवसायों के विभाजन 
मे इन गुणो को प्रधानता दी जाती थी । 
अध्ययन-अध्यापन का सारा शिक्षण उनको दिया जाता था, जों सत्त- 
गुण-प्रधान है| सत्वगुण-प्रधानता की परीक्षा क्या है? उसकी परीक्षा यह होगी 
कि ऐसे का विश्वास न धन मे होगा और न शत्त्र मे होगा । जो धन पर 
भरोसा करता है और जो हथियार पर भरोसा करता है, उसका सच््वगुण पर 
विश्वास नही हो सकता | सच्वगुण का लक्षण यह है कि वह धन को भी गौण 
मानता है और शस्त्र को भी गौण | समाज में ऐसे व्यक्ति को प्रतिष्ठित मानने 
से कोई इनकार नहीं करेगा | 
ऊर्ध्द॑ गच्छन्ति सत्त्वस्थाः। जो सच्चगुणवाल्य है, वह ऊपर को जाता है । 
उसके बारे मे यह माना गया था कि यह शरस्त्रनिष्ठ नहीं होगा और ्व्यनिष्ठ 
भी नहीं होगा । वे शस्त्र का प्रयोग नही करेंगे, शस्त्र का प्रयोग करवायेगे | 
विग्वामिन्र प्रति सृष्टि का निर्माण कर सकते थे, लेकिन अपने आश्रम की रक्षा के 
लिए. राम-लक्ष्मण को मॉगने गये। उन दिनो ऋषियों के आश्रम का रक्षण 
क्षत्रिय करते थे और क्षत्रिय को शस्त्रकला का अध्ययन करने के लिए झगया 
की आवश्यकता होती थी। शिकार ज्यादातर हिरन का और शेर का किया 
जाता था| इसलिए ऋषियों के आश्रम में मृगछाला और व्याप्नचर्म पवित्र 
माने जाते है | क्षत्रिय हमारे सरक्षक है, शिकार की आवश्यकता है और इस 
शिकार का जो चर्स आता है, वह पवित्र चर्म है--इस तरह उन्होंने एक-एक 
मर्यादा बना छी थी | इसमे यह दोष था कि श्रम-विभाग के लिए. मनुष्यों 
को सत्त, रज, तम गुणी के आधार पर बॉट दिया | इस तरह मनुष्यों को बॉट 
देने के कारण उनमे उच्चता और नीचता की भावना पैंठा हो गयी । सत्वगुणी 
सबसे श्रेष्ठ है, रजोगुणी उसके बाद है, तमोगुणी सबके बाद | 
तो, हमारे यहों जो जाति-मेद हुआ, उसका मुख्य ढोप यह है कि श्रम- 
विभाग की योजना शुण-विमाग पर की गयी | इसलिए उन लोगो ने कहा कि 
जैसा जिसका गुण हो, वैसा उसका धर्म हो और वह उसका स्वधर्म है । 
इन्हीं गुणो के आधार पर ब्राह्मण, श्षत्रिय, वैव्य, ऋद्ध आदि भेद किये गये | 


१३६ अहिंसक ऋन्ति की प्रक्रिया 


गुणाशित वर्गीकरण गछत 


कार्यकर्ताओं के सामने वार-बार यह बात आयेगी कि आप माल्कियत 
मियाना चाहते हैं, तव तक तो ठीक हैं, लेकिन आप जाति-मेद भी नष्ट करना 
चाहते हैं, तो आपके लिए इस गाव में कोई जगह नहीं है | किसी पर सल्वगुण 
की पकड हो, तो उससे वर्ण झऋब्द छूठेगा नहीं। हम कहना चाहते ह कि 
मनुस्यों का वर्गीकरण गुण पर नहीं करना चाहिए,। गुण का मूल्य समाज में 
बढ़ाना चाहिए, यह अल्ग चीज हैं | गुण का मृस्य ससाज मे खापित हो, 
लेकिन गुण के आधार पर मनुप्यो का वर्गीकरण नहीं होना चाहिए. । ग़ुर्णों के 
आधार पर मनुष्यों का वर्गीकरण करना ग्हृूत भयानक चीज है | दुजन सजन 
नहीं हो सकते और सजलन दुर्जन नहीं हों सकते | तो फिर किसीका परिवतन 
नही होगा | जो रुज्जन है, उसके हृठय-परिवर्तन की आवश्यक्ता नहीं है | 
परिवर्तन होना चाहिए दुष्ट का। सुष्ठ और दुए्ट--ये ढो वर्ग समाज में अगर 
हागे, तो अहिसिक प्रक्रिया असमव हो जावगी | 

हमे समझ लेना चाहिए कि यह जो वर्ण-व्यवस्था हैं, वह गशुणाश्रित वर्गी- 
करण ६ | शुणाभ्रित वर्गीकरण नहीं चाहिए. | जिस प्रकार हम समाज मे सपत्ति 
या धनाभ्रित वर्गीकरण नहीं चाहते, उसी प्रकार शुणाश्रित वर्गीकरण भी नहीं 
चाइते | शुण की प्रतिष्ठा हो, ग्रुण सा्वत्रिक करने की कोशिश हो | समाज 
में सभी स्तरों में उसका विकास हो | 

हमारे वहाँ के जाति-भेद मे और यूरोप की 'गिल्ड' मे इतना फर्क था | 
गिल्ड सोशिवाल्ज्मि हमारे जाति-मेद के स्तर पर नहों आ सकता । उन लोगों 
ने मनुष्य के गुण को उसके जन्म और विवाह के साथ नहीं जोड़ा । उसे 
आनुवंशिक सस्कार ओर कोहुविक संस्कारों के साथ नहीं जोडा । इसका एक 
दूसरा कारण भी है | उनके यहाँ आह्यर मे बहुत भेद नहीं रहा । अमीर और 
गरीब के आहार में भेंढ रहा, लेकिन एक वर्ग और दूसरे वर्ग के आहार में 
भेद्र नहीं रहा । इससे गिरड सोशियालिज्म में जाति-भेट नहीं आये | 

जीवन की सावंत्रिक प्रतिष्ठा 

महाराष्ट्र मे एक ऋग्वेद्वी वा यजुबेंदी ब्राह्मण है ओर दूसरा सारखत | 
ऋग्वेदी छाहाण सारन्वत की लटकी से शादी करने सें हिचकिचाता है । क्यों 
बट लटकी मछली स्वाती दे। मे नहीं खाता हैं । जब बह मेरे यहाँ आयेंगी 


तो या तो सझे मछली ख्वानी पड़ेगी या उसे मछली खाना बढ करना होगा | 
या फिर मेरे न्याने के बाद बद अपने लिए. मछली बना ले। कुछ-न-कुछ तो 


बाजार का सप्लुदाय ५४७ 


करना ही होगा ।' इस तरह एक रुकावट आ जायगी | इसमे से क्या रास्ता 
है ! जिस तरह हम शुण की प्रतिष्ठा सार्वत्रिक करना चाहते है, उसी तरह हमे 
जीव की प्रतिष्ठा सावेन्निक करनी चाहिए | 

शराब की प्रतिष्ठा को हम समाज से कम करना चाहते है, यह गाधी ही 
नही, क्रुश्वेच भी कहता है। कम्युनिस्ट देश मे दराबखोरी की प्रतिष्ठा नहीं 
है | इस तरह खान-पान मे एक क्रम शुरू हो जायगा | मासाहारी शाकाहारी 
के यहाँ जाता है, तो सयुक्त भोजन श्ाकाहार का होगा । यह हमारे यहाँ का 
सकेत है और इसमे व्यावहारिक घुद्धिमानी भी है। जो मास खाता है, वह 
शक तो खाता ही है परन्धु जो शाक खाता है, वह मास नहीं खाता | जो 
मास नही खाता वह भी मासाहारी के लिहाज के लिए. मास खा ले, तो यह 
सहिण्णुता नहों है । इसे सहिष्णुता मानेगे, तो गुण की ग्रतिष्ठा नही होगी |. ० 


४३-२-* ६० 
म्रात्तः 


कोटठुम्बिक समुदाय ; १४: 


कारखाने और बाजार के समुदायों पर हमने विचार किया | कारखाने का 
विचार करने में हमने रोजगारी जमातो का विचार किया | व्यावसायिक संर्धी- 
गिल्डस--का विचार किया। इसी सिलसिले मे यहाँ के जाति-मेढ का भी 
विचार हुआ | उसमे हमने यह ठोप पाया कि मनुष्य के जन्म का महत्व उसक 
गुण से अधिक हो जाता है। दूसरा, उसका समूचा व्यक्तित्व उसके व्यवसाय 
में समा जाता हैं। समृचा मनुप्य एक रोजगार वन जाता है। जाति का दोप 
यह है कि जन्म का महत्व गुण से अधिक होता है । साख्य के तत्वजञान में 
विध्व त्रिगुणात्मक है | इससे सक्त, रज और तम--वे तीन प्रकार के गुण हैं | 
टर्सासे ब्राह्मण, क्षत्रिय और वेच्य, ये तीन वर्ण लिये। तीन में से किसीमे 
गामिल होने के लिए जो योग्य नहीं है, उसका चौथा वर्ण वना--अझृद्टवर्ण । 
इमारी वर्ण-व्यवस्था में ये ठोप रद्दे । जो लोग वर्ण-ब्यवस्था रखना चाहते है, वे 
इन ठोपों को नही रखना चाहते | 

वर्ण-उयवस्था क्यो ? 

वहाँ वह समझ लेना आवच्यक है कि आज के जो अर्वाचीन मतवादी 
लोग भी वर्ण-ब्यवस्था रखना चाहते है, उनका मतल्व केवल इतना ही दे कि 
श्रम-विभाग चाहिए नही मानते कि जन्म के कारण मनुष्य श्रेट्ठ चा कनिष्ठ 
माना जाव | वे नहीं चाइते कि मनुष्य का सारा व्वक्तित्व उसके व्यवसाय में 
समा जाबय | वे कहेंगे कि घूद्र और वेब्य को भी बेंद पढाना चाहिए । याने 
मनु्य के लिए आवध्यक जो मानवीय गुणों का शिक्षण है, बह सबको समान 
मिलना चाहिए | इसके साथ-साथ सारे मनुस्यों के लिए जिन विपयों का ज्ञान 
आवस्यक हैं, उन बिपयो का ज्ञान सबको होना चाहिए | साहित्य का, गणित 
का, कविता जा, यह सास ज्ञान लिवरल एजुकेशन! 'उठयर शिक्षण कहलाता 
॥ | टस तरह रा शिक्षण सार्चत्रिक आर समान होना चाहिए | ये तीन चीजें 
बण मे नही शोंनी चाहिए--रोटी-बंटी, वेटी-व॒दी और विपम लिवरल एजक्रेशन | 
इतनी चीजे निकाल देने के बाद जो बचेगा, उसके साथ हमें कोई झगढा करने 
का कारण नहीं शेता । 


कोहुग्बिक समुदाय १३९ 


वे चाहते है कि कर्म मे, व्यवसाय में प्रतियोगिता न होनी चाहिए, | आज- 
कल तो कोई लोहार या बढई नहीं बनना चाहता, इसलिए, प्रतियोगिता सीमित 
हो गयी । मेरा व्यवसाय मेरा धर्म है, यह मानने की बात है। छाभ ओर खोट 
कम होते है । मेरा अपना काम है ओर उसे अच्छी तरह करना मेरा धर्म 
है। जैसे वेढ पढ़ने मे शुद्ध उच्चारण करना ब्राह्मण का धर्म है, वैसे ही अपना 
काम ईमानदारी से करना मेरा धर्म है। 

वे वर्ण इसलिए चाहते है कि दाम के लिए काम की प्रेरणा कम हो | काम 
अपने में एक सदगुण समझना चाहिए | मेरा काम ही मेरी उपासना है। मे जो 
कुछ कर रहा हूँ, वह भगवान्‌ की उपासना कर रहा हूँ | काम करते समय काम 
की शुरुआत मे वह सकत्प करता है कि मेरा काम परमेब्बर प्रीत्यर्थ है और 
अत में वह 'कृष्णार्पणम्‌ अस्त” कहता है। 

मनुप्य जो काम ईश्वर की उपासना के लिए करता है, उसे वह अच्छे 
से-अच्छे ढग से करता है । दशहरे के दिन बढई, लोहार सब अपने उपकरणों 
की पूजा करते हैं | 


नस्क का विचार 


मनुष्य की नस्छ का बिचार केवल प्राणिशास्त्र की दृष्टि से नहीं किया 
जा सकता | उस दृष्टि से गाय, बैल और घोडे की नस्ल का ही विचार हो 
सकता है। जो गाय ४० सेर दूध देती है, उसकी नस्ल बढ़िया है। जो बैल 
१० एकड जमीन जोतता है, उसकी नस्ल बढ़िया है। एक घटे मे २० मील 
दौडनेवाले घोडे की नस्ल बढ़िया है। पर मनुष्य में आप किसकी नम्ल 
बढायेगे, जरा सोचिये । शिवाजी बोना है । पठान बहुत बडा है। गाधी बोना 
है । किंगकाग बहुत बड़ा है । अब इनमे से किसकी नस्छ बढायी जाय ? मनुष्य 
की नस्ल का इस स्तर पर विचार करना बेवकूफी का काम है। मनुष्य का 
गुण उसके आकार पर निर्भर नहीं है। गोरे लोग कहते है कि अगर हमारा 
ससार के काले लोगो के साथ बेटी-व्यवहार हो जायगा, तो हम काले बन 
जायेंगे | आपको भी किसी लडकी-लडके का सबंध करना हो तो गोरा रग 
देखा जाता है | काला रग 'डिसक्वालिफिकेशन है”, दोप माना जाता है। 

इसका मुख्य कारण यह है कि मनुष्य के शरीर का एक महत्त्व है। कोढी 
के बेटा न होना चाहिए, क्षयरोगी के संतान न होनी चाहिए, निर्बुद्धि के सतति 
न होनी चाहिए--इतना संयोजन तो किया जा सकता है | छेकिन जिस भूमिका 
पर पद्म का संयोजन होता है, उस भूमिका पर मनुष्य का नहीं हो सकता। 


१४० अहिसक क्रान्ति की गक्रिया 


ब्रीडिग! प्रजनन डो प्रकार का होता है : “इन एड इन और “आउट एड 
आउट! | इन एड इन त्रीडिग” का मतलव है कि जिनका रक्त-संबंध है उनमे 
विवाह | परन्तु सुपजनन झञान्त्र कहता हैं कि उन्‍्हींके रक्त तक कुटंंब सीमित 
नही रहना चाहिए | उससे नया रक्त नहीं आता। इसलिए मर्यादा थी कि 
जिसका असमान गोत्र हो, ऐसी ज्री से विवाह करो | दसरे, जो तुम्हारी 
पीढिया मे पिता की तरफ और तीन पीटिया में माता की तरफ न जाती हे 
उसके साथ विवाह हो | जो आते ह, वे सपिड' कहलाते है | यह 'इन एंड इन 
ब्रीडिंग” को ठाल्ने के लिए है | छेकिन आउट एड आउट बत्रीडिग होगा, तो 
सचगुण मे सलोंगुण का मिश्रण हो जायगा । यानी रुक्तगुणी ब्राह्मण में रजोगुणी 
क्षत्रि का रक्त मिलेगा । वर्णकर न होना चाहिए | एक तरफ निकट 
रक्त-संबरध न हो, दूसरी तरफ वर्णसंकर नहों। अति निकट नही, अति मिन्न । 
नदी, अति सम नहीं, विपम नहीं, यह मर्बाठा मानी गयी है। यह अनुभव- 
जन्य ज्ञान है | धर्म ने ईशर का ज्ञान मनुष्य को बतछाया। छेकिन उसका 
समाज-विगान अनुभव के अनुसार विकसित होता है। जैसे अगर शुद्ध तर्क 
से दा जाय तो जो छाग मास खानेवाले ह, वे क्रर होने चाहिए | लेकिन यह 
के हैं, अनुभव नहीं | अनुभव यह है कि मास खानेवबाली जातियो में भी बहुत 
दया हूँ | टसाई-धस मे मास खानेवाले भी व्यालठ होते ह। मास न खानेवाली 
जातियाँ भी निदय होती हैं | मनुग्य॒ छे बुद्धि है, मन है। मनुप्य केवल घरीर 
नहीं हूं | मनुष्य को बुद्धि ओर उसका मन पश्म की भाँति प्रकृति स सीमित नहीं 
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है | ट्सलिए मनुप्य के विषय से नियम बनाना और उसे वैज्ञानिक कहना 
गलत बात है | 
उदाहरण लीजिये, इसाइयों ओर मुसलमानों में चचेरे भाई-बहनो से 
शादियों होती हूं | माौसेरे भारई-बहनों से भी होती हैं। भद्दाराष्ट्र मे कही-कहीं 
मामा की वेटी के साथ जादी होती दे। आगध्र में अपनी बहन की बेटी से भी 
आदी करते हू | कुछ जातियो में सोतेढी बहन से भी शादी होती है। अब 
सोचने की वात € कि दमारी नम्लझुद्ध कहां रहती है ? ये कुछ गहीत छत्य हैं, 
ऋुछ चौज हमने मान हीहट। इर समाज मे ऐसा होता है] कई ठफा वह 
आवश्यक भी होता है | लेकिन उसे पारमार्थिक सिद्धात नहीं मानना चाहिए | 
बट बेजानिर सिद्धात भी नहीं है | 
कुद्न्‍ठम्त्र में भेस आर पवित्रता 
आर युदुप के जीवन की सम्पन्नता के लिए सख्री-पुरुप सबंव में टो 
आका भानत्त 7--प्रम और पत्ित्रता का। स्ली-पुरप का सबंध केवल 
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व्यक्तिगत नहीं हो सकता | पुराने कुटुब मे पति-पत्नी के सबंध घसं-प्रधान माने 
गये थे | आज वे स्नेह-प्रधान माने जाते है, लेकिन काम-प्रधान तो वे कमी नहीं 
माने गये | काम-प्रधान सबंध होगा, तो कुट्ठब्न में पवित्रता नहीं होगी और 
कुटंब बनाने की आवश्यकता नहीं रहेगी। जहाँ परिवार बनायेगे, वहाँ स्री- 
पुरुष का सबंध झुद्ध और पवित्र होना चाहिए। स्त्री पुरुष से न डरे, पुरुष 
स्री मे काम-लोलप न हो, चाहे वे तरुण ही क्यो न हो। यह मेरी बहन है, यह 
मेरी भॉजी है, यह मेरी चाची है। हम दोनो एक परिवार के है। एक निर्जन 
कमरे से हम निरापद रह सकते है | दोनो को एक-दूसरे से डर नहीं है । ऐसा 
हो, तो वहाँ वासना का प्रवेश नहीं होगा | वासना का प्रवेश हो तो ठोनो भ्रष्ट 
हे जायेंगे, कुट्ंब भी भ्रष्ट हो जायगा | 
कुटुब खायत्त हो, वह अपनी इच्छा से वना हो। जैसे हमारा यह शिविर 
है। इसमे किसी लडकी को किसी लडके से डर नहीं है। किसी लछडके को 
किसी लडकी का मोह नहीं है। ठोनों को एक-दूसरे से आशका होने लगेगी, 
तो यह पुल्सि-स्टेशन बन जायगा, कोड़म्बिकता नष्ट हो जायगी | चौकीदारी 
का राज्य हो जायगा । इस तरह का वातावरण बन सके, ऐसी मर्यादा लाने 
की आवश्यकता है। विज्ञान जहां तक जा सके, उसे जाने दीजिये, लेकिन वह 
मनुष्य-मनुण्य के हार्दिक सबंध से आधिक प्रवेश नहीं कर सकता | पारस्परिक 
सबध हार्दिक होता है, स्थूल नहीं | इसीलिए मैने पति-पत्नी का उदाहरण लिया, 
जहाँ केवल शारीरिकता का ही सबध माना जाता है। वास्तव मे वह केवल 
शरीरिकता पर आधार नहीं रखता । ज्ली-पुरुप का सबंध जहाँ होगा, वहां धर्म- 
भावना और प्रेम रहना चाहिए। ये दोनो बाते अगर नहीं हैं, तो मानना 
चाहिए कि वे दोनो एक कमरे से रहतेभर हैं। तो, यह आवश्यक है कि शुद्ध 
भावना का विकास होना चाहिए,। कुड़ब के सिवा कोई ऐसी संस्था नहीं है, 
जहाँ स््री-पुरुष निर्ममता से एक-दूसरे के साथ रह सके। मदिर, मस्जिद, 
आश्रम, गुरुद्वारा, कम्यून--कोई ऐसी सस्था नहीं है, जहाँ स््री-पुरुष एक-दूसरे 
के साथ खाभाविक निर्मयता से रह सकते है। माना कि कुट्दब में मी कुछ 
अपराध होते है, तो भी लोगो ने कुड्ब नहीं तोडा, क्योकि इसका गुण दूसरी 
सस्था में आ ही नही सकता | इसे व्यापक बनाना है। कुटुब में जो स्नी-पुरुष के 
सह-जीवन की पवित्रता ओर खतन्‍त्रता है उसे समाज से व्यापक बनाने की 
जरूरत है | किसी कानून से यह नहीं हो सकता | इसके लिए अहिसा, प्रेम के 
सिवा रास्ता नहीं है । शस्त्र से या कानून से यह काम नहीं हो सकता | 
समय-समय पर समाज से मर्यादएँ निर्धारित होती है। सौतेली बहन से 


बटर अहिसक क्रान्ति की पअक्रित्रा 





लेकर अपने भाँजी से »जादी हा सकती है | उनमे पवित्रता भी होती 
9 | स्री-पदुप का संतंध क्ास की छुनियाद एर नहीं प्रेम की घुनियाद पर 
हाना आहिए 


पाप का चिन्तन अवांछत्तीय 


ध्+ || | 
पे 


पहछे अपराछ गुप्त अविक होते ओे | हर वढ़ा आदमी दो-चार रखेल्यिों 
रू लेता था | बड़े-बंदे उर्मनिठ्ठ पुरुषा के भी ठो या अधिक पत्नियों होती थीं | 
लेकिन पहले बह सब विध्चित्‌ होता था। प्स्न्तु व्व्हवाह्म संबंध सुप्त ही माने 
जाते थे | अपगछों की यसिद्धि ण चर्चा प्राचीन समाज की अपेक्षा आधुनिक 
समाज में अध्कि होती दे | देहात मे जो अपराध होते दे, छिपे होंतें है | अहर में 
अपराघ की प्रसिद्धि ज्यादा होती है | अपराष् की प्रसिद्धि पच्चिम मे अधिक हो 
रही है, क्णेंकि वें छोग अपराध का उेजानिक ढग से विष्लेषण करते हैं और 


उसकी पुस्तकें छापते है | ऐसी किताब भारत में छपी दी नहीं और कोई छापेगा, 
तो वह पीटा जाबगा | बढ़ा अपराध होते हैं, उनकी सा5ंजनिक चर्चा होती है | 
टसका यह मतलय नहीं कि वहों अपराघ अधिक होने है । हस अपराध का 


खब्णल नहीं करते, लितन करते हे। जो अपराध का चिंतन करता है, वह 
तद्रप बनता दै। भगवान्‌ का चिंतन ऊरते है, तो मगवन्मय होते है | पाप 
का चिंतन करते हैं. तो णप्मब होते हैं । ब्सलिए पाप का चितन नहीं 
झेना चाहिए | अपने पाप का भी नहीं और दसरे के पाप का तो बिलकुल 
ही नहीं | 


पत्रित्रता का विकास आवद्यक 


टस देश में दूसर देद्य से अधिक पवित्रता है, य 


२. 


अ्रम'ट्रै। यह सच है कि 
यहाँ मादा छुछ अधिक हे । म्बादठा अलय चीज हैं, पब्च्रिता अल्ण छीज | 
नसह-डीवन में पवित्रता और प्रेम याने न्ली-पुरुष की खतंत्रता कुठ्धव की देन है | 
गुण को दम समाकब्यापी बनाना चाहते है । क्राति की सक्रिया में स्री-एडप 
सबंध की एक्िद्रत्य का विकास होना चाहिए। छुद्धंतब-सस्था मे यह मुल्य 


ब्क 
| 4७० ४ 





हमने वर्ण-व्यवस्थ की चर्चा में कद्य कि वहों गुण की आयेक्षा जन्म का 
महत्| अषिक है| वर्ण व्यवस्था में मनाय छा ब्वक्तित्व केबल व्यवसायात्मक 
बन जाता ? | पृग-क्ा-एय व्यक्तित्व एक व्यवसाण में सीमित हो जाता हे। 
सपय ही वर्ण-बठ्स्था में सनुय का वगोकरण सच, रत और तम के आधार 
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पर किया गया है| ये तीन दोष वर्ण-व्यवस्था के है। इसलिए मनुष्य के 
व्यक्तित्व का हास हुआ। उसका व्यक्तित्व प्रवाह-हीन रहा | ऐसा इसलिए 
किया कि काम मे प्रतियोगिता न रहे, काम में ठाम की प्रेरणा न रहे ओर काम 
में इमान दाखिल हो । 


हमारे यहाँ दो क्रान्तिकारी ऐसे हुए है, जिन्होने पुरानी सज्ञा मे नवीन 
आशय भरा | वे है--गाधी और विनोबा | इन लोगो ने शब्दों के ठप्पे तो पुराने 
लिये, लेकिन उनमे रंग अपना भरा | जिस कपड़े पर वे ठप्पे लगाये; वह रेशम 
नही, खादी था | उन्होने कहा कि वर्ण मे ये तीन बाते न रहे, तो झगड़े की 
बात नहीं रहेगी। ये तीन चीजे है: ( १) रोटी-बदी, वेटी-बंदी नही रहेगी, 
( २ ) मानवीय सा्वत्रिक शिक्षण सवको समान मिलेगा और (३ ) जन्म के 
आधार पर मनुष्य का वर्गीकरण नहीं होगा । 


गिल्ड मे रोटी-बंदी, वेटी-बंदी नहीं थी, वर्ण का विचार भी नहीं था | 
आहार समान था । यह हो सकता था कि जन्म के साथ व्यवसाय चले, पर यह 
आवश्यक नही था कि विवाह समान-व्यवसायी के साथ हो | इसलिए, गिल्ड से 
जाति नहीं बनी। पर वहाँ दूसरी बुराई आयी। स्थिर खार्थ पैठा हुआ | 
उन बुराइयों मे जाति नहीं थी। हमारे यहाँ के जाति-भेद और गिल्ड में यह 
अन्तर है | 


मनुष्य का संगठन 


व्यवसाय के आधार पर मनुष्य का सगठन बहुत प्राचीन है। भारत मे 
कोशिश की गयी कि यह संगठन समाज के खिलाफ न हो । इसलिए इन सब 
सगठनों को ईब्वरामिमुख किया । यह यहाँ की एक विशेषता है। यहाँ ऐसा कभी 
नही हुआ कि काम नहीं करेंगे। अपना काम करना भेरी उपासना है, मेरा 
धर्म है। काम तो मुझे करना ही है। भगवान्‌ के लिए करना है। काम तो 
चला, फिर इसमे ये ठोष क्यो आये १ इसलिए कि मनुष्य समाज की तरफ से 
कुछ उदासीन हो गया । गुण यह आया कि समाज के विरोध मे सगठन नहीं 
हुआ । ट्रेड यूनियनिज्म' ( मजदुर सघ ) न आ सका | व्यवसाय को धर्म के 
साथ मिला दिया | यह मेरा व्यवसाय है, मेरा खधर्म है | “से स्वे कमंण्यमिरतः 
संसिद्धि छमते नरः ।” गीता ने आज्वासन दिया है कि अपने कर्म में प्रेम से 
अगर ल्‍्गे रहे, तो मुक्ति मिलेगी। इसलिए एक कोशिश उन्होने यह की कि 
जितने व्यवसाय हैं, उतने खार्थ समाज मे पेठा न हो । यह चीज भी ऐसी है, 
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डिसे हम चाहते है । हम नहीं चाहते कि जितने व्यवसाय हैं, उतने समाज के 
खिलाफ हो जाये | 
सामाजिकता का यह लत्र है कि योग्यता और आवश्यकता के अनुरूप 
लोग देंगे और लेंगे। सबको सब्र कुछ अगर मिल जाय, तो विपमता नहीं 
होगी । विपमता तब होती हे, जब कुछ को मिले और कुछ को न मिले | राम 
की वाल्टी मे काफी रोटियों हैं | फिर लोकेद्र चार खाता है और मे दो खाता हूँ, 
तो विपमठा नहीं है | विपमता तब आती है, जब मेरी चार रोटियों मुझे मिलती 
नहीं और ल्ोकेंद्र को छह मिलती दे | ऐसा अगर भगवान्‌ करेगा, तो वह 
भगवान्‌ नहीं रहेगा । आपने माना कि भगवान्‌ के लिए सब समान हैं | फिर 
भी आप चाहते है कि वह पक्षपात करे, तो आपकी तरफ पक्षपात करे | 
मनुप्य के लिए भी यह चीज वास्तविक है। एक मनुष्य का दूसरे की 
मनुण्यता में विब्वास न हों, तो सामाजिकता असंभव है | तब एक मनुष्य दूसरे 
मनुष्य के साथ निर्मबता के साथ नहीं रह सकता | निर्मण्ता व्यवस्था से नही, 
प्रेम से आ सकती है और जहाँ विच्वास है, वहाँ निर्ममता है। इसलिए मनुष्य 
की मनुप्यता में विष्वास होना चाहिए | एक तो मनुष्य में समझने ओर समझाने 
की शक्ति है | कही रकाव८ द, तो दोनों मिलकर दूर करेंगे | दूसरे, एक मनुप्व 
दूसरे मनुष्य के साथ विध्चसपूर्वक रह सकता है | अगर बीच में रुकावट न रही, 
तो स्वभाव से निर्मबतापूर्वक रद सकता है| अब इन दक्ावटों को दूर करना 
| यह कितना बडा विरोध है कि ईब्वर मे विच्वास हो, मन॒ग्य मे न हो | 
हमारे सारे जाति-संगठन में मुख्य ग्रेग्णा पारलौकिक है, आध्यात्मिक या 
सामाजिक नहीं | सामाजिक निर्णय की जगह पारल्ेकिक प्रेरणा आयी | मुक्ति 
की प्रर्णा नहीं आयी | इसलिए यह धर्म है, अध्यात्म नहीं है। तुम अपना- 
अपना काम करों, तो खर्ग में जाओगे | बह आध्यात्मिक प्रेरणा नहीं है, पार- 
लेक़िक प्रेरणा है। वर्म परव्शेकिक होता है, अध्यात्म नहीं। पारलेकिक का 
मतत्व्य है, झृत्यु के बाद का जीवन | अध्यात्म में तो निरंतर जीवन होता है | 
घरगर है, तो भी अध्यात्म है। अध्यात्म के लिए झरीर छोडने की आवध्यकता 
नहीं है | इसलिए जिस काम की प्रेरणा आध्यात्मिक होगी वह मानवीय प्रेम- 
मल्क होगी | एक व्यक्ति दूसरे व्यक्ति के स्नेह से प्रेरित होकर काम करेगा | 
वही वास्तविक सामाजिक प्रेरणा है। समाज कोई खतंत्र बल नहीं है, एक 
भावना है| व्यक्ति सणुण है. समाज निर्ुण है । व्यक्तियों का समुह समाज नहीं 
है लेकिन व्यक्तियों के समृद से जो भावना बनती है, उसे 'समाज' कहते दे । 


समाल को “न्तु कहेंगे तो बह देवता बनेगा और बह व्यक्ति को पीस डालेसा | 
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ईश्वर को अगर आप हमारे कर्मों का फल देनेवाला न्यायाधीश मानेगे, 
तो उसके लिए भक्ति नही रहेगी। हम उसे प्रेम नही कर सकेंगे। मनुष्य की 
यह इच्छा होती है कि न्यायाधीश के सासने न जाना पडे, तो अच्छा है| ईश्वर 
न्यायाधीश नहीं है, ईश्वर प्रशासक नहीं है | जो प्रशासक ओर न्यायाधीश मानते 
है, उन लोगो ने अपनी सामाजिक भावनाओं को इंश्वर पर आरोपित किया 
है | ऐसा ईश्वर नहीं हो सकता | यदि ईश्वर को सगुण माने, तो उसे करुणाघन 
ओर प्रेमस्वरूप कहेंगे, जो निर्बल की सहायता के लिए तत्पर है। वह मेरा मित्र 
है, मेरा प्रिय है, मेरा सखा है। भगवान्‌ से अर्जुन ने कहा कि जिस तरह एक 
सखा दूसरे सा से दिल की बात करता है, वैसे मुझसे करिये। तो ईश्वर 
होगा--फ्रेड, फिलासफर एण्ड गाइड” । जिस वक्त मेरी शक्ति कुठित होती है, 
वह दौड़कर आता है। जिस वक्त मेरी बुद्धि काम नही करती, वह प्रकाश देता 
है। मार्गदर्शन उसका स्वभाव है | 


अति कृपाल रघुनायक, सदा दीन पर नेह । 


उसकी कृपा के लिए. कारण नहीं चाहिए । उसकी कृपा तो सहज प्रवाहित है | 
यही शुण मनुष्योचित भी हैं| 


व्यक्ति सगुण, समाज निगुण 


तो, समाज का रूप जो हमारे सासने होगा, वह मनुष्य के संशुण रूप के 
आधार पर बनेगा । समूह के विपय में मन की जो भावना बनेगी, वह मनुष्य 
के सगुण रूप के आधार पर बनेगी | समाज का सगुण रूप मेरा पडोसी है और 
निर्मुण रूप विश्व है | 


जनता लोकसंख्या से व्यापक 


हम हमेशा जनता” जनता” कहते है, पर जनता से क्या मतलब है १ कुछ 

शब्द ऐसे होते है, जो बहुत प्रत्यक्ष मादूम होते है, परन्तु जिनकी व्याख्या नही 

-हो सकती । जनता मे आज के लोग भी शामिल होते है और आनेवाली पीढी 

भी शामिल होती है। मनुष्यो के आज के शरीरो की गणना स्थूछ है| यह आज 

की “जनसंख्या” है, लेकिन यह दुनिया की जनता” नहीं है। जनता” एक 

सामाजिक वस्तु है। वह एक कल्पना है। ऐसी चीजे हमारे लिए. प्रत्यक्ष मले ही 
न हो, पर वास्तविक होती है । 

२० 
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धजनताः आज लोकसख्या से अधिक व्यापक है। मतदाता से तो है ही, 
टेकिन विद्यमान जनसख्या से भी अधिक व्यापक है। परन्तु मेरा पडोसी मेरे 
लिए जनता की सगुण मूर्ति है । जब हमारी वस्तियों जातिनि.्ठ और सम्प्रदय- 
नि नहीं होगी, तब बह मेंरे लिए मानवता का यथार्थ प्रतिनिधि होगा | उसके 
लिए. मेरे मन में जो स्वाभाविक आत्मीयता होगी वही काम की छुद्ध प्रेरणा होगी। 
इस प्रकार का समाज रक्त-निरपेक्ष तथा विवाह-निरपेक्ष विव्व-कुठम्ब होगा | ० 


४-२- ६० 
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हम देख रहे है कि एक-एक समुदाय किस तरह से मनुष्य के व्यक्तित्व को 
सोख लेता है और उसको निर्माल्य बना देता है। बाजार पर हमने विचार 
किया । इसमें कारखाना आया | कारखाने मे ही जाति-भेद और गिल्ड्स को 
हमने शामिल कर लिया | “गिल्ड” की तरह फ्रास मे व्यावसायिक सघ बना 
था। उसे 'सिडीकेट' कहते है। जिन लोगो ने सिंडीकेट वनाने की बात की, 
उन लोगो का कहना था कि व्यावसायिक संघो के ऊपर एक केन्द्रीय सघ 
होगा--फेडरेशन | वही सारी शासन-व्यवस्था चलायेगा | शासन-व्यवस्था चलाने 
के लिए राज्य की कोई आवश्यकता नहीं | 


अराज्यवादी 

ये लोग अराज्यवादी थे । इसके प्रवर्तकों मे से एक था ग्रूधों। इसका 
सिद्धान्त था भ्युच्युआलिटी' | म्युच्युआलिटी! का अर्थ है पारस्परिकता | 
यानी में आपके लिए कुछ करूँ, आप मेरे लिए जवाब से कुछ करे | चीज के 
बढले में चीज, काम के बदले मे काम। कभी काम के बदले मे चीज, कभी 
चीज के बदले मे काम | सेवा के बढले मे सेवा, उपकार के बदले मे उपकार ! 
कभी सेवा के बदले मे उपकार, कभी उपकार के बदले मे सेवा--इस तरह 
लगातार लेन-देन । यह 'पारस्परिकता' प्रधो का तत््वज्ञान था। ये लोग सिडी- 
केल्स्ट' थे। ग्रूधो ने पब्लिक बैक की स्थापना की एक योजना बनायी थी | 
वह हमारे खादी मडार की तरह थी। आप अपनी शुडी खद्दर भडार में ले 
जायें और उस गुंडी के बदले मे कपड़ा ले ले | इस तरह का वह पारस्परिकता 
के लिए पब्लिक बैंक था | चीजो की अदल-बदल के लिए कोई एक साधन हो, 
ऐसा गृूघो ने सोचा था। 

इन लोगों का समाज-परिवर्तन का मुख्य साधन था--आम हडताल | 
लेकिन इस हड़ताल मे अहिंसा के लिए कोई स्थान नही था। काम बन्द कर 
सकते थे, लेकिन इसका यह मतलब नहीं कि काम बन्द करके मिल न जलाये 
या तोड़-फोड़ न करे । विरोध निःशस्त्र था, लेकिन अहिसक नही। ये लोग भी 
व्यवसाय के आधार पर प्रतिनिधित्व चाहते ये | 


१४८ अहिसऊ क्रान्ति की प्रक्रिया 


समाज से जो नयी-नयी विचारधाराएँ प्रवाहित हुईं, वे ज्यादातर फ्रास से 
आयी। फ्रास के समालवाठ, इग्लेंड के अर्थास्त्र और जर्मनी के दर्शन के 
ताने-बाने से मार्क्स के विचार का थान वना है। गिल्ड सोगियालिप्म में तत्व- 
ज्ञान नहीं था, वह सिंडीकेट मे आया | सिंडीकेय्वाले अराज्यवादी थे | 


राज्य का समुदाय 


अब हम राज्य के समुदाय पर विचार करेंगे | राज्य क्या करता है ! राज्य 
भनुष्य के जीवन का सम्पूर्ण नियंत्रण करता है। इसके विनांवा ने तीन हिस्से 
वना दिये। भनुस्य का रक्षण, पोषण और शिक्षण | इन तीनों में मनुष्य का 
सारा इहत्यैकिक जीवन समा गया | इसलिए राज्य सबसे प्रभावशाली समुदाय 
है| राज्य-संस्था केबल यही निधारित नहीं करती कि आप क्‍या पहनेंगे और क्या 
तरत्ग, आप क्या करेंगे, क्या सोर्चेगे, आपके हृदय में कौन-सी भावनाएँ होंगी, 
यह भी राज्य निर्धारित करता है | इसका नाम दिक्षण है | इसलिए राज्य की 
दृष्टि से शिक्षण प्रचार का साधन है । राज्य की मान्यताओं, योजनाओं नाओं ओर 
नियमी के लिए अनुकूल्ता पैठा करना जिक्षण का काम हो जाता हैं| लेकिन 
सबसे बड़ी सदूभाग्व की वात यद्द है कि दुनियाभर के राज्य अब तक इसमे 
असफल रहे | लेकिन राज्य का उद्देब्य यही है | 

राज्य आपके रक्षण और पोपण की व्यवस्था करता दहै। उसके बठले में 
आपको बुद्धि और आपके हृुठय पर वह प्रभुत्व चाहता है। यह राज्यवाद 

कहत्ायता है | 

ग़ज्य होना चाहिए, राज्य आवध्यक है, अनिवार्य है। यहाँ से 
राज्यवाद का आरम्म हुआ। यह वस्तुस्विति है। हर सिद्धान्त के लिए 
बस्तुस्थिति में कोई पकड़ चाहिए । राज्य होना चाहिए, इस वस्‍नुस्थिति पर 
राज्यवाद खडा होता है। इसके वाढ वह क्या कहता है कि हम आपके रक्षण 
का और आपके पोपण का संयोजन करेंगे। मुख्य वस्तु मानी गयी राज्य की 
अनिवाय॑ता | अव्यव्स्था मन॒प्य को नहीं चाहिए. | मनुप्य व्यवस्था चाहता है | 


व्यवस्था में दा बातें 


व्यवस्था में दो चीज आती है। एक है नियंत्रण और दसरी है प्रशासन । 
निवत्रण में अनुशासन और आन्ा-पालन, व॑ दोनो चीजें आती है। राज्य के 
सवन्ाथ प्रशासन चल्ता € | व्यवस्था का अर्थ है सुविधाओं का सयोजन, 
जीवन मी सुविवाओं का प्रबन्ध | इस ग्रवन्ध के लिए नियंत्रण ओर अनुशासन 
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की आवश्यकता होती है, इसलिए वहाँ प्रशासन आता है। राज्य होना चाहिए, 
इसके पीछे यह भूमिका है। हर मनुष्य की अनियंत्रित इच्छा समाज में नहीं 
चल सकती, चह चलनी भी नही चाहिए | 

हर मनुष्य की अनियत्रित इच्छा चलने का अर्थ यह होगा कि अपनी इच्छा 
दूसरों के ऊपर लादने की जिसकी शक्ति होगी, उसीकी इच्छा चलेगी। जो 
व्यक्ति सबसे अधिक प्रभुखवादी होगा, उसीकी इच्छा चलेगी | जो अपनी इच्छा 
दूसरो पर चल्मना चाहता है, वह असल मे खतन्‍त्रताप्रिय मनुष्य नही है। सिर्फ 
इतना ही नहीं है कि वह दूसरो पर अपनी इच्छा लादना चाहता है, किन्तु 
उससे अधिक बलवान्‌ अगर कोई आ जाय, तो अपनी खततत्रता भी वह उसके 
ः हार्थों बेच देता है। इसलिए हम कहते हैं कि वह खातत्र्य नही है, जो अपने से 
कमजोर की आजादी छीनता है और अपने से जोरावर के सामने दबता है| 
इसलिए, जितना शासन है, वह कायरता से पैठा होता है । दुनिया मे जितने 
भी अत्याचारी, जुल्मी और अनियंत्रित सत्ताधारी लोग हुए है, उन्हे दुनिया ने 
बहुत पुरुषार्थी माना है। छेकिन उनके भीतर में छिपी हुई चीज है कायरता | 

सामर्थ्य से प्रभुखबाद पैदा नहीं होता, सामर्थ्य से खतन्‍्त्रता पैदा होती है | 
प्रभुखवाद में विश्वास का अभाव है। सामान्य मनुष्य मे हम विश्वास नहीं कर 
सकते, दूसरे किसी व्यक्ति पर विश्वास नहीं कर सकते, इसलिए राज्य होना 
चाहिए, इस भावना के साथ जो राज्य-नीति आती है, उसका सबसे बडा 
आधार है अविश्वास | राजा किसी पर भरोसा नही कर सकता | राज-सत्ता धारी 
किसी पर विश्वास नहीं कर सकता | वह जिन पर निर्भर रहता है, उनके विपय 
मे सी नित्य सावधान रहता है। अगर वह ऐसा न हो, तो ऐसा माना जाता 
है कि वह राजा राज्य नही कर सकता | 


सामाजिक इच्छा-शक्ति 


इसलिए, राज्य एक ऐसा समुदाय है, जो सत्र तरफ से मनुष्य के व्यक्तिल 
को जकड लेता है। मनुष्य क्या बनायेगा, कया बरतेगा, उसका विचार क्‍या 
होगा, उसकी भावनाएँ, क्‍या होंगी, इन सब पर राज्य का नियत्रण होता है | 
हर मनुष्य की मर्जी से तो काम नही हो सकता | हर मनुष्य की मर्जी से नहीं, 
तो सबकी मर्जी से काम होना चाहिए । सबकी अनुमति अलग चीज है और 
सबकी सर्जी अलग चीज | सबकी मर्जी से काम होना चाहिए | पर सबकी 
मर्जी है कहाँ ! इसका व्यक्त रूप क्‍या है ? इसका मूर्त स्वरूप कया है ! राज्य- 
वादी कहता है, वह है राज्य | 


१०० अहिंसक क्रान्ति की प्रक्रिया 


सारे सम्राज में जितने व्यक्ति है, उन व्यक्तियों की जो सामुदाबिक इच्छा- 
गक्ति है, उसे राज्य-भास्र मे 'लननरल विल” नाम ठिया गया है | राज्यवादी का 
ठावा है कि इस सामाजिक इच्छा-शक्ति का व्यक्त खखूप राज्य है। वह सारे 
समाज में अव्यक्त है। हरएक की अपनी-अपनी इच्छा अलग है, लेकिन सबकी 
मिलकर जो सामान्य इच्छा हे उसीका व्यक्त खस्प राज्य है । इसलिए व्यक्ति 
के लिए गज्य की इच्छा प्रमाणभृत है | किसी व्यक्ति को राज्य के खिलाफ कुछ 
करने का अधिकार नहीं है। इसे कहते हैं--एज्सोल्यूटिस्ट थिवरी ऑफ दी 
स्टेटो--निरपश्ष राज्यसत्तावाद | 


मर्जी ऑर अनुमति में अन्तर 


मर्जी और अनुमति में यह फर्क हूँ कि मेरी जेसी मर्जी होती है, वैसी हमेशा 
मेरे मान्यता नहीं होती | इस वक्त मेरी मर्जी हुई कि चोरी करूँ और चोरी 
करते बक्त मुझे कोई न ठेखे या ठेखे भी, तो सबको दवा सकूँ। ठो में से एक 
वन सकता ढ्ेँ। चोर भी हो सकता हैं ओर छटठेरा मी । लेकिन मे यह नहीं 
चाढ्रेंगा कि दूसरा मेरे वहाँ आकर चोरी करे | तो, मेरी मानवता में और मेरी 
मर्जी में अन्तर पड जाता है । मनुष्य की जो मर्जी होती टै, वेसी उसकी हमेभा 
मान्यता नहीं शेती | 


हक 


सर्वसामान्य मनु्या की जो मान्यता है, उसे हम 'सर्वानुमतिः कहते टं, 
लेक्रिन दरएक की अपनी मर्जी सर्वानुमति नहीं होती । इस मर्जी को छोडते हे, 
तब सर्वानुमति! सिद्ध होती है। अपनी-अपनी मर्जी पर काबू करना होता है 
ओर सर्वजन-हिताव विचार करना द्वोता टै। तब राजनेतिक व्यवह्र से मेरा 
अह्कार कम द्ोता चल जाता ईद और दूसरों के साथ मेरा तादात्म्य बढता है | 
अगर समाज को सर्वानुमति से चलना दे, तो नागरिक के चित्त की यह अवस्था 
होनी चाहिए कि बह सोचे कि मेरा निर्णय स्वार्थ-निरपेश्त और विकार-निरपेक्ष 
हो । तथ सवानुमति से निर्णय होता 2 । आपका मत आपकी मर्जी नहीं है। 
मत अलग चीज है, मर्जी अछग चीज #। आपके मत में आपका स्वार्थ नहीं 
होना चाहिए। आपके मत में आपका विकार नहीं होना चाहिए | आपका मत 
आपका निर्णय ह। बह निर्णय विक्ार-निरपेक्ष और खार्थ-निरपेक्ष होना चाहिए । 
सर्वसम्मति जे लिए पह भूमिका आवब्यक £। तब हर नागरिक का राज्य- 
ब्यवागर में प्रत्यक्ष साग लेने का अविकार चग्तार्थ होता है | 


राज्य का समुदाय १७१ 
'कम्यून' ओर 'कम्युनिकेशन' 


कम्युनिटी का भी ऐसा ही है। “कम्यून' और 'कम्युनिकेशन” जिसमे है, 
उसे “कम्युनिटी? कहते हैं। समाज अधिक व्यापक है, लेकिन कम्युनिटी मर्यादित 
है। इससे आवश्यक है 'कम्युनियनः | कम्युनियन' का मतलब यह है कि 
मनुष्यों का मनुष्यो के साथ घनिष्ठ संबंध हों । विश्व-कुटुम्ब याने सारे विश्व के 
वरावर विशाल नहीं | विश्व के गुण जिसमे है, वह कुठुम्ब | छोटा कुटम्ब भी 
विश्व-कुठम्ब हो सकता है | वह पूरे विश्व को एक छोटी प्रतिकृति होगा | छोगी 
प्रतिकृति से गुण वही रहेंगे | विनोबा उठाहरण देता है। एक छोय छडडू है 
और दूसरा वडा लड्डू । दोनों समूचे है। दोनो पूर्ण है। दोनों गोल है। ठोनों 
मीठे है | जो गुण-धर्म बडे लड्डू मे है, वे ही गुण-धर्म छोटे लड्डू में भी हैं | 
समाज के जिस समुदाय मे विध्व के गुण-घर्म ह, वह छोटा कुट्धम्ब भी 
विश्व-कुठम्ब ही है। कम्युनियन का मतलब है, आत्मीयता का व्यवहार, हृदयो 
का मिलन | इसे 'कम्युनियन' कहते है | ईसाई-धर्म मे यह एक विधि है | भग- 
वान्‌ के साथ सम्बन्ध कायम करने की जो विधि होती है, उसे 'कम्युनियन' 
कहते है | 
यह जो आत्मिक और हार्दिक सबंध है, वह है--कम्युनियन | जहाँ सब 
लोग आपके आत्मीय है, खजन हैं, वह है 'कम्युनियटी! | आपके पडोस में जितने 
है, वे सबके सब आपके आत्मीय है | 
दूसरे, 'कम्युनिकेशन' होना चाहिए. | “कम्युनिकेशन! का मतलब है प्रत्यक्ष 
निवेदन । कम्युनिकेशन का अर्थ--चिद्ठी-पत्री, तार-ठेलीफोन नहीं, वह है-- 
प्रत्यक्ष निवेदन । कम्युनिटी आमने-सामने होनी चाहिए । मै आपके सामने हूँ, 
आप मेरे सामने है | हमारा जितना व्यवहार होगा, प्रत्यक्ष होगा, परोक्ष नही | 
हम आपको भोजन का निमंत्रण देने आये हैं। आपने उस वक्त तो 
कह दिया कि आऊँगा। लेकिन मन में आना नहीं है। इसलिए थोडी 
देर के बाद आपका टेलीफोन आता है, "क्षमा कीजिये, में आ नहीं सकता |? 
यह फिर वहीं क्यो नहीं बताया ” तो कहता है : 'सकोच होता था ।* 
परोक्ष और प्रत्यक्ष व्यवहार मे इतना अन्तर है | 
कम्युनिटी मे जो कम्युनिकेशन हो, वह प्रत्यक्ष हो । आपकी बहू मेरी बहू 
हो, आपकी बेटी मेरी बेटी हो, आपकी माँ मेरी माँ हो । यह तभी होगा, जब 
व्यवहार परोक्ष नहीं, प्रत्यक्ष होगा | जितना प्रत्यक्ष व्यवहार होता है, उसमे 
वास्तविकता आती है। इस वास्तविकता के लिए कम्युनियी 'फेस टू फेस', 


बृण्र्‌ अहिसक क्रान्ति की पक्रिया 


“आमने-सामने होनी चाहिए। अगर वेसा न हो; तो वास्तविकता नहीं 
आती | 

गाधी ने कहा था कि मेरे शरीर की मर्यादा से खदेशी की मर्यादा मर्यादित 
होती है। इस कम्युनिटी के लिए उन्होंने धर्म दिया था--स्वदेशी-धर्म । 
स्वदेगी-धर्म के आर्थिक पहल अलग है| यहाँ मे स्वदेशी-धरम का सास्क- 
तिक पहल बता रहा हूँ। कम्युनियन और कम्युनिकेशन भी प्रत्यक्ष हो | 
पहले आमने-सामने लड़ाई होती थीं। याने आपका हाथ और मेरा हाथ एक- 
दूसरे से भिड रहा है। यह लड़ाई बहुत बड़े मैदान पर नहों हो सकती | दो 
सेनाओं में बहुत लम्बा अन्तर नहीं रह सकता । आकार से अधिक महत्व 
अन्तर का है | 

हम आकार का अधिक विचार करते है। विचार आकार का नहीं, 
अन्तर का होना चाहिए। पड़ोसियों में अन्तर कितना होता हैं, इसका महत्त्व 
है | इसलिए मार्गन ने कहा हे कि छोटी कम्युनिटी होनी चाहिए। बड़े पैमाने 
में व्वक्तित्व के लिए काई स्थान नहीं है । इसलिए बड़ा पैमाना मनुष्य के लिए, 
अपने में विपम 6 | आकार जितना वढा होगा, उतना वह व्यक्ति के लिए 
प्रतिकूल होगा | व्यक्ति के लिए उसमे स्थान नहीं होगा । व्यक्ति के व्यक्ति 
के लिए बडा आकार अनुकूल नहीं है । 


आत्मार्थ प्रथिवी त्यजेत्‌ 


कहा गया है कि इल्स्पार्थ त्यजेंद एकम्र!--सारे कुट्ठम्ब के हित के लिए 
एक मनुस्व का त्याग करो। हम यहाँ पर ठो इन्तियों के फक पर विचार कर 
सटे हैं | एक समरि, दूसरी व्यष्टि। मनुष्य की मर्जी और मनुष्य की अनुमति में 
क्या अन्तर है ! 'छुलस्यायें त्यजेद एकम्र! --सारे कुठुष का अगर नुकसान 
झता होगा, तो एक का त्याग करो। यह व्यवहार का न्याय बतलाया | 
आआमस्यार्थ कुल व्जेतः--अगर एक दुठ्धम्तर से सारे गाव का नुकसान होता हो, 
वो उसे छोड दो । आम के कारण जनपद का नुकसान होता हो, तो उसे छोड 
टो। ओर अन्त में कहा है कि “आत्मार्ें एथियीं त्यजेवः--आत्मा के लिए 
प्रथित्री का भी त्याग कर दो | 

एक ठरफ कहता है--कुलस्पायें त्यजेदः एकम!--कुट्ठम्ब के लिए एक को 
छोटो ओर दूसरी तरफ कद्दता है, “जास्माथें शथियीं व्यजेवः--आत्मा के लिए 
प्रथित्री को मी छोटो | इसका मतलब क्या हुआ १ एक तरफ कुटठ्म्ब के छवित के 
लिए एफ ब्यक्ति के खार्थ को छोट दो और दूसरी तरफ कहना है कि न॒म्दारी 


राज्य का समुदाय द्ज३्‌ 


आत्मा अगर सारे ससार के मत के खिलाफ खडी हो, तो सारे ससार को 
छोड दो | 

राज्यवाद जिस प्रकार व्यक्तित्व की बलि देता है, उसी प्रकार यह समुदाय- 
वाद भी व्यक्तित्व का बलिदान करता है । मानव-निष्ठा का सत्यनिष्ठा से विरोध 
नही है, इसलिए आत्मनि्ठ मनुत्य मानवनिष्ठ होता है, किन्तु समूहवादी नहीं । 
मेरा स्वार्थ नही, मेरा विकार नही; लेकिन मेरा आत्म-निर्णव प्रमाण है। में एक 
सत्य रख रहा हूँ, जिसमे सबका हित मानता हूँ । छेकिन समुदाय का मत मुझसे 
भिन्न हो, ऐसे समय “आत्सार्थे पथिवी त्यजेत” । 'त्यजेत! का मतलूब है आदर- 
पूर्वक अवज्ञा करना | 


इंशवर-निछा, सानव-निष्ठा तथा सत्य-निष्ठा 


अहिसात्मक प्रक्रिया को माननेवाला मनुप्य राज्य के नियत्रण को नहीं 
मानता | क्‍यों ? वह यह कहता है कि समुदायवाद मे मनुष्य की सत्य-निश् 
और आत्म-निष्ठा का लोप नहीं होना चाहिए। मनुष्य की सत्य-निष्ठा और 
आत्म-निष्ठा दो नही, एक ही है। गाधी ने उसका नाम रखा सत्याग्रह । उन्होने 
सत्य को ही ईव्वर माना । सत्य और ईच्वर के अनुकूल मेरी आत्मा की जो 
पुकार है, उसे “कान्शेन्स', अन्तरात्मा” माना | मेरी अन्तरात्मा, सत्य और 
ईश्वर, इन तीनों को मै पहले माने । अनुशासन-निश्ठ मेरे सत्य, ईघ्वर और 
आत्मा के लिए हो । तीनो का अर्थ एक है। इन तीनों के ग्रति मेरी प्रथम 
निष्ठा है। यह मेरी मानव-निष्ठा के अनुकूल है, प्रतिकूल नहीं। इसलिए, मेरे 
लिए मानव-निष्ठा पहले है। सस्था या सगठन के लिए. निष्ठा उसके वाद आती 
है। प्रथम निड्ठा सत्य, ईश्वर या आत्मा के लिए, है। मानव-निष्ठा भी उसके 
साथ एक ही कोष्ठक मे है। ईश्वर निष्ठा, मानव-निष्ठा और सत्य-निष्ठा ये तीनों 
एक ही सत्य के समान पहल है, अलग-अलग नहीं । लेकिन मानव-निष्ठा को 
में ससख्था-निष्ठा और संगठन-निष्ठा के साथ नहीं मिला सकता | दोनो अलग- 
अलग चीजे है--समुुदायवाद अलग चीज है, मानव-निष्ठा अछूग चीज है | 

कोई यदि ईब्बर को न साने, तो उसके लिए गाधी ने कह दिया कि जो 
ईब्वर को नहीं मानता, उसके लिए. उसकी नास्तिकता ही खय ईइवर है। 
मनुष्य की नास्तिकता मे जो निष्ठा है, वही उसका ईच्वर है | उसे अपने प्राणों 
से वह ऊँचा मानता है और सबके लिए हितकारी मानता है। उसके लिए. 
यह मरने को भी तैयार होता है। लेकिन उसकी मृत्यु में किसी चीज का मोह 
नहीं होता, उसका अपना कोई खार्थ नहीं होता | 


१७४ अहिंसक ऋ्रान्ति की प्रक्रिया 


पार्कमेट मे हर सदस्व के लिए शपथ-विधि होती है । उसमे एक वाक्य 
था--इन ढी, नेम ऑफ गोंड'--ईब्बर को साक्षी रखकर या ईव्वर के नाम 
पर ।! चार्स्स ब्रेडला ने कहा कि में ईब्वर को नहीं मानता | इसलिए से यह 
गपथ नहीं देगा | उसके लिए उसे बहुत कष्ट सहना पढा, बहुत विरोध सहना 
पड़ा, उसका अपमान हुआ, उपहास हुआ, लेकिन उसने कहा कि में शपथ 
नहीं ढेँगा | 

इसी तरद सत्याग्रह की शपथ का सवाल आया | गाधीजी ने जब खब- 
सेवक, सत्याग्रह बनाने का सिलसिला झुरझू किया, तो “ईब्वर के नाम पर! 
गब्द आया | जवाहररालजी कह नहीं सके कि में ईव्वर के नाम पर शपथ 
छेदा हैँ । तो, गाधी ने लिखा कि पहले से अगर मुझे कोई कह ढेता, तो में उस 
अपथ में वह छब्द ही न लिखता । लेकिन इंब्चर' बब्द का किसीको एतराज 
हो, तो किसीको टब्वर के नाम पर शपथ करने की जरूरत नहीं है । वह अपने 
टमान को साक्षी रखे, अपनी अन्तरात्मा की गवाही से कहे | यह जो अन्तरात्मा 
का सकेत है, इसको उन्होने इईब्बर को प्रेरणा मान लिया | 


लाकसत का प्रइन 


एडमंड वर्क कहता दे कि सामान्य मनुस्यो की जो वास्तविक इच्छा हैं, वह 
राज्य मे ही व्यक्त होती है | बह्द उस राज्य मे व्यक्त होती है, जो राज्य सुसस्कृत 
व्येगो के दवाथ में हो। सुसस्कृत ल्लेगों मे आते है आनुबशिक जमीदर-- 
ल्क्‍वायर! | व्यापारियों से जमींगर कुछ उद्यर-डिल होता है, क्योंकि जमींदारी 
में साठा नहीं होता | दृकानदार तो हिसाब ही करता हे । कितना भी अमीर 
क्यो न हो, उसे लोग बनिवा” ही कहेंगे। दोनों की तबीयत से फर्क पड़ 
जाता है | हे 

उपन्यास ओर काव्यो में देहाती जर्मीदरा--स्कवायरोी” का वर्णन मिलता 
दे कि उनका दिल कैसा उठार होता था | ऐसा बा दिल, जैंसा कुट्म्त्र में पिता 
का होता दहै। बाप अपने को सबकी बराबरी का नहीं मानता, छेकिन सबके लिए 
समान क्रपाशञील होता है | भगव्गन्‌ को कद्दते दे : तू ही हमारा पिता हैं ।' 
पिता का मतलब इतना ही दे कि जो आपको काबू में रखता है ओर ग्रेम भी 
बरता है| बद्धि.्ठ आर दूसरे गुदओ ने गज़ाओं का जब उपदेश्य किया, तो कहा 
ऊफि प्रजा पएश्वीन्‍्पी गाय के वछडे की तरह है. इसका रक्षण करो | उनके प्रजा- 
जन असामी नहीं. कुट्ुंचीय होते थे | वर्क का कहना था कि राज्य ऐसे लोगो 
पे शाथ में होना चाहिए जो आनुवंशिक जमादार हो | इनका जो मत होगा, 


ना 


राज्य का सझुदाय बज 


वही वासविक लोकमत है| ये गेंवार छोग क्‍या मत रखेंगे ? कोई तमीज 
भी है उन्हे ? लोग कहते है कि २१ साल के पहले “'मत' क्या ! मूँछ नही, तो 
मत केसा ! 


सयानों की राय 


तो, इस तरह के राज्य की सर्वभक्ति होनी चाहिए। उससे व्यापक शक्ति 
होनी चाहिए । इसे 'ऐन्सोल्यूटिस्ट थियरी” कहते है | एड्मण्ड बर्क इसका 
एक प्रमुख प्रवक्ता था । पुराणपथी कहते ह कि सत्ता एक वर्ग के हाथ मे होनी 
चाहिए | वह ऐसे वर्ग के हाथ में होनी चाहिए, जो सस्क्ृति से सम्पन्न हो। इस 
वर्ग की जो इच्छा होगी, वही सार्वजनिक इच्छा मानी जानी चाहिए | 
अध्यात्मवादी लोग कहते है कि बह्मबेत्ता का जो मत होगा, वही वास्तविक 
सबका मत माना जाना चाहिए। सुट्ठीमर सवानो की जो राय होगी, वही 
असल मे लोकमत है। इन्होने सन्‍तो की आव्यात्मिक भूमिका से कहा और 
उन्होंने सस्कृति की लौकिक भूमिका से, छेकिन इन सबके मन में यही एक 
चीज थी। 

बर्क ने फ्रास की राज्य-क्रान्ति के खिलाफ किताब लिखी | इसके जवाब मे 


- टॉमपेन ने लिखा है। लेकिन कार्लाइल ने उस क्रान्ति के अनुकूछ किताब 


लिखी | वह निरपेक्ष राज्यवादी था। प्छेटो ने कहा: दाशनिकों की सत्ता 
होनी चाहिए [” उसने 'रिपव्लिक' मे कहा है कि तच्वज्ञनियों की सत्ता होनी 
चाहिए | थे सारे-के-सारे छोग पुराण-सतवादी याने वर्ग-सत्तावादी थे | सत्ता इस 
वर्ग के हाथ मे रहेगी और सामान्य मनुष्य उसकी आज्ञा का पालन करेगा | 
यह आजा-पालन ओर अनुशासन है | 


राज्य का दूसरा पहल 


राज्य का दूसरा पहलू यह था कि राज्य आपके लिए सारी व्यवस्था 
करेगा । बदले मे आप अपना बुद्धि-समपंण, निर्णय-समपंण करेंगे। आप यह 
कीमत देंगे। जो व्यक्ति ऐसा नहीं करेगा, वह समाज-द्रोही माना जायगा | जो 
राज्य-ठ्रोही होगा, वह समाज-द्रोही होगा । एव्सोल्यूटिस्ट थियरीवाले यही 
कहते हैं | 

यहाँ दूसरों का क्या कहना था १ वे कहते थे कि हम राज्य को इसलिए 
मानते हैं कि हमे वह अधिक-से-अधिक स्वतन्त्रता की परिस्थिति देगा। यह 
स्वतन्त्रता मुख्यतः बौद्धिक होगी। यह आचार, विचार और विह्ार--तीन 


पण्द्र अहिंसक क्रान्ति कीं प्रक्रिया 


प्रकार की होगी | जिस राज्य में हमे अधिक-से-अधिक स्वतन्त्रता मिलती होंगी, 
वह राज्य हमारे लिए अनुकूल है | 


संरक्षण ओर खतन्त्रता 

वहाँ अन्तर्विरोत्र है। जो सरक्षित है, वह स्वतन्त्रता नहीं मॉँग सकता | 
फिर भी हमने मान लिया कि राज्य हमारी ल्वतन्त्रता का संरक्षण जिस अबच्म मे 
करेगा, उस अंश में राज्य करा हम स्वीकार करेंगे। लेकिन संरक्षण जितना 
अधिक होगा, उतनी स्वतन्त्रता कम होगी | 

आपने वच्चो के लिए एक पार्क बना विवा। आपने कहा कि यहों बड़े 
लोग नहीं जा सकेंगे | कोई सवारी नहीं जा सकेगी । उस पार्क के भीतर बच्चो 
को पूरी त्वतन्त्रता है। लेकिन पार्क के फाटक पर तीन सिपाही खडे करनें 
हांगे। क्यो! इसलिए कि बड़े ल्येणग अन्ठर न जा सके, सवारी न जा सके, 
बच्चों की त्वतन्त्रता में कोई वाधा न आने पाये | तो, क्या हुआ १ स्वतन्त्रता 
सरक्षित रखनी पड़ी । वह स्वतन्त्रता अन्त में आपकी मर्जी पर रहेगी। जितने 
दिन तक आप उनकी स्वतन्त्रता सरक्षित रखेंगे, उतने दिनो तक वह संरक्षित 
रहेगी | बाद मे अगर आपके सिपाही अपकियों लेने लगे या पान खाने चले गये 
वा उनकी नीयत वढल गयी, तो उनकी व्वतन्त्रता समात्त हैं | 

तो, व्यवस्था ऐसी होनी चाहिए, जिसमे से व्यक्ति की आत्म-सरक्षण-क्षमता 
बढ़े, संरक्षण की आकाश्षा ओर आवच्यकता कम हो | 

तो, क्या फिर हम अराज्यवादी है ? 

इमने अन्तर्विरोध्र देखा | संरक्षण जहाँ है, वहों ल्वतन्त्रता नहीं है | हम 
व्वतन्त्रता तो चाहते £, लेकिन सरक्षण नहीं चाहते | संरक्षण नहीं चाहते, तो 
क्या हम अराज्यवादी हैं ! क्या शासन-मुक्ति अराज्यवाद है ? क्‍या लोकनीति 
अराय्यवाद है ? इस प्रव्न पर हम फिर विचार करेंगे | ७ 


०० - है द्ध छः 


राज्य-संस्था का विधटन केसे हो? : १६४ 


अभी हम राज्य सस्था का विचार कर रहे है | हमारे सामने मुख्य विषय 
यह है कि कोई भी समष्टि व्यक्त होकर संस्था और राज्य का स्वरूप ले लेती है, 
तो वह व्यक्तित्व को झ॒ष्क कर देती है। समष्टि में व्यक्तित्व की परिपूर्ति है, 
लेकिन वह तब, जब व्यक्तित्त के विकास के लिए उसमे सम्पूर्ण अवसर हो | 
स्माष्टि अपने मे एक देवता न वन जाय | विष्व-रूप में जो व्यक्ति है, वह अपने 
में छोटी प्रतिकृति हैं। शुण-धर्म में ठोनो से प्रकार का भेद नहीं है। आकार 
का, विशालता का भेद होगा, लेकिन व्यापकता का नहीं। व्यक्ति मी उतना 
ही व्यापक होगा, जितना विश्व | व्यष्टि या व्यक्ति समष्टि या समुदाय से कम 
आवश्यक नही। आकार छोटा होगा, लेकिन गुण-धर्म मे समानता होगी | 


राज्य-संस्था का विधघटन 


यहाँ से विवाद आरम्भ होता है। इसलिए आत्यन्तिक व्यक्तिवादी लोगो ने 
कहा कि राज्य-सस्था हट जानी चाहिए.। सरथा-सगठन न हो। यह केबल 
तात्त्विक विचार है | इसे बौद्धिक विचार न मानें। लेकिन जिनको मनुष्य की 
चिन्ता है, वे गहराई से विचार कर रहे हैं । तीन चीजें हैं---राज्यवाद, संस्था- 
बाद और केन्द्रीकरणवाद | केन्द्रीकरणबाद का ही माम सगठनवाद है। जो 
डुस्त संगठन होता है, उसमे सत्ता केन्द्रित होती है। सत्ता केन्द्रित न हो, तो 
सगठन ढीला पडता है | सगठन का आकार बडा हो या छोटा, यह अरहूग 
चीज है, लेकिन मुख्य वस्तु केन्द्रीकरण है| 

मनुष्य किसी सस्यथा का सदस्य या किसी सगठन की इकाई बन रहा है | 
वह मनुष्य तो था ही, बाद से सदस्य वना | अब इकाई बनता है और उसके 
वाद ऑकड़ाशास्त्र मे वह अंक बन जाता है। तो इन्सान सदस्य हुआ, अदद 
हुआ, ऑकड़ा हुआ । उसके इतने रूप बदऊ् गये। जिन लोगों को मनुष्य 
की चिन्ता है, वे सोच रहे हैं कि आखिर राज्य-सस्था का क्‍या स्थान हो, उसकी 
क्या मर्यादा हो ! 

जितने भी तानाशाह है--कम्युनिस्ट, फैसिस्ट, नाजी, सबके सब राज्यवादी 
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है। वेल्फेयर स्टेट, कल्याणकारी राज्य भी राज्यवाठ का एक स्वस्प हैं। 
कल्याणकारी राज्यवाद को उद्यर राज्यवाद भी कहते है। उदार सत्तावाद को 
वेनिहॉल्ट पावर! कहते है । तानाशाही में कठोर राज्यवाद हैं। जितने ताना- 
गाह है, वे राज्यवादी है; लेकिन जितने राज्यवादी दे, वे तानाणाह्ीवाले नहीं 
है। इन लोगों ने स्टेट को ठेवता का रूप दिया। राज्य-संखा का दैवीकरण 
हुआ। मनुष्य ने एक तरफ ठेवताओं पर मनुष्य के गुर्णो का आरोप किया 
और दूसरी तरफ मनुप्व पर देवताओं के गुणा का | कुछ लोगो ने कहा कि इस 
तरह की राज्य-सस्था होंगी, तो मनुष्य का विकास नहीं होगा | इसलिए, राज- 
सस्था को नष्ट करना आवध्यक द | ये लोग अराज्यवादी कहलये | 

अराज्यवादियों का कहना था कि मनुष्य मे इतनी सदबुद्धि है कि उसे 
गज्व-सस्था की आवध्यकता नहीं है। उनसे पूछा गया कि राज्य-संस्था न हो, 
तो व्यवस्था का क्या हो ! उद्दडो के नियंत्रण का क्या हो * अव्यसख्यकों का 
क्या हो ! इसका जवाब वे नहीं दे सके। उन्होंने इतना ही कहा कि मनुष्य 
की अन्तःप्रद्नत्ति, उसकी भीतरी प्रेरणा ही इतनी ञ्ुभ है. कि उसके लिए किसी 
व्यवस्था या राज्य-संखा की आवच्यकता नहीं | व्यवस्थापको और राज्य करने- 
वाले ने मनुयों को विक्रत कर दिया है । 

प्रिन्स क्रापाठकिन का कहना था कि नागरिकों की पारस्परिक सहायता पर 
समाज चलेगा। अगर सव मनुष्य एक-दूसरे की सहायता करेंगे, तो राज्य- 
सस्था की आवध्यकता नहीं रहेगी। में अपने पडोसी की सहायता करूँगा, 
पडोसी मेरी सहायता करेंगा | ऐसी हालत में राज्य-सस्था की जरूरत नहीं रहेगी | 
उसने ट्स विषय पर एक पुस्तक लिखी है--मम्वुच्युअल एड? | 

तीसरा था माइकेल् बाकूनिन | इसकी किताब का नाम है--गॉड एण्ड 
दी स्टेट! | चढ़ कहता था कि लोगो ने स्टेट को ईब्वर ही बना दिया, तो 
व्बर की भी जत्रत नही और स्टेट की भी जर्रत नहीं। यद्द था तो कम्युनिस्ट, 
लेक्रिन शासनहीन समाज की बात करनेवात्य था | इस वारे में मार्क्स और 
उसका झगठा हुआ ओर ये “अनार्किस्ट! अल्ग हुए। “ी स्टेट विल विदर 
अवबे! ( राग्य बिलीन हो जाबगा )-वह अञ्य बाढ़ में कम्युनिज्म में राज्यवाद 
से आया | 

गॉडविन और सारेल का मत 


विल्यिम गॉटविन इग्लंट का था और सोरेल था फ्रास का। विल्यिस 
गोइबिन ऊे बारे में एक मजे की बात है । टॉमस पेन ने एडमण्ड बर्क के जवाब 
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में राइट्स आऑंब्ह मेन! ( मनुष्य के अधिकार ) पर एक किताब लिखी। मेरी 
वॉल्स्टोन क्रेफ्ट ने दी राइट्स ऑब्ह विमेन! ( क्री के अधिकार ) किताब लिखी | 
छवियों की भूमिका के विपय में अपने ढग की यह पहली शक्तिशाली किताब है, 
जिसमे हिम्मत और वैज्ञानिकता के साथ स्त्रियों की खतन्त्रता का प्रतिपादन 
किया गया है | मेरी वॉल्स्टोन क्रेफ्ट ने विलियम गॉडविन से शाठी की | दोनो 
बहुत प्रसिद्ध थे । 
विलियम गॉडविन का कहना था कि राज्य-सखा को आवच्यकता बिलकुल 
नहीं | छेकिन सवाल यह था कि जिस परिस्थिति मे राज्य-सस्था की आवब्यकता 
नही रहेगी, उस तक पहुँचने के लिए क्या करें ! राज्य-सस्था के निवारण के 
लिए. हम क्‍या करे ! इसका जवाब अराज्यवादियों भे से किसीके पास नहीं 
था | हिंसा ही एक जवाब था ओर हिंसा में से अराज्यवाद आ नहीं सकता | 
विलियम गांडविन ने कहा कि इसके लिए. 'डिसकशन” करो, विचार-विनिमय 
करो । छोगो को समझाओ | 
यह बात सुनने मे तो अठप्ी लगती है, लेकिन पार्लियामेटरी पद्धति की 
सरकार का आधार ही विचार-विनिमय है। इसलिए वह पद्धति सबसे श्रेष्ठ 
मानी गयी है | 'पार्के! शब्द का अर्थ है बोलना | जहाँ प्रस्ताव होता है, संशो- 
धन होता है, प्रतिवाठ होता है और बाद मे कानून बनता है, उस जगह को 
धार्लियासेट” कहते है | कितने ही क्रान्तिकारी तग आकर कहते थे कि यह इन 
लेगो की गप्प मारने की दूकान है, काम करने की नहीं | 
पार्लियामेंट का मुख्य आशय क्या है ! राज्य-व्यवस्था मनुष्य के विचार- 
विनिमय से चलेगी । तो, राज्य-सस्था का आधार हुआ--समझाना | समझाना 
जहाँ दाखिल होगा, वहों राज्य-शासन कम होगा। राज्य-व्यवस्था सैन्य से नहीं, 
विचार-विनिमय से चलेगी । याने राज्य-व्यवस्था में समझाना अधिक होगा, 
सत्ता कम । पुल्सि, फोंज और जेल---तीनो का उपयोग राज्य से कम करना 
होगा | इस तरह के राज्य में सत्ता कम और व्यवस्था अधिक होगी । आज की 
सर्वोत्तम राज्य-व्यवस्था का आधार भी एक-दूसरे को समझना है। इसलिए 
विलियम गॉडविन कोई आसमानी वात नहीं करता था । समझाने से कानून 
बनता है। अब सवाल यह है कि कानून का अमल भी समझाने से हो | 


राज्य-संस्था के तीन काये 
आज की राज्य-सस्था के तीन कार्य हैं--कानून वनाना, कानून का असल 
करना और कानून का अर्थ करना | तीनों के तीन नाम हे--एक को आप 
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विधान-विभाग' कहते है, दूसरे को 'कार्यकारी-विभाग” और तीसरे को 'न्वाय- 
विभाग! । तीनो में मुख्य विभाग है विधान-विमाग | उसका आधार है-- 
विचार-विनिमय | न्याव-विभाग भी ऐसा है, जिस पर सत्ता का, राज्य का कोई 
प्रभाव नहीं पडना चाहिए, ऐसा हमने माना है| थे ठोनों विभाग सर्वश्रेष्ठ हैं | 
विधान और न्याय-विभाग पर कार्यकारी विभाग का प्रभाव नहीं पड़ना 
चाहिए। आज का उत्तम राज्य वह होगा, जिस पर कार्यकारी विभाग का 
प्रभाव नही पड़ेगा | पुल्सि, फोज, जेल और अदालत का जिसमे कम-से-कम 
उपयोग होता है, वह गज्य उत्तम राज्य माना जाता है। बिलियम गॉडविन ने 
विचार-विनिमय की जो वात कही, वह बहुत बुनियादी वात है। लेकिन उस 
वक्त तक किसीको खयाल नहीं था कि समझाने से काम हो सकता है | 


समझाने से काम न हो, तो क्या करे, इसका जबाब इनमे से किसीके 
प्रास नहीं था । 


थोरों ओर टॉल्सटॉय 


इस सवाल का कुछ थोड़ा-सा जवाब देने की कोशिश एक तरफ थोरो ने 
की, दूसगी तरफ ठॉल्सटॉब ने | हेनरी थोरों ने “ऑन डी ड्यूटी ऑफ सिन्हिल 
डिसओविडियन्सः पर एक निवन्ध लिखा है और टॉल्सटॉय की स्वना है-- 
डी किग्डम ऑब्द गॉड इज विदिन यू? | उसका मुख्य कहना यह है कि तुम्हारे 
भीतर जो मगवान्‌ बैठे हुए ह, उनके आदेश का पालन करोगे, तो राज्य की 
आवश्यकता नहीं रहेगी | अपनी अन्तरात्मा के आदेझ के मुताबिक जो चलेगा, 
उसे न राज्य से भय है, न सेना से । जितनी सेनाएँ है, वे किसी प्रकार का 
सरक्षण नहीं करती, अत्याचार करती हैं। सेनाओं ने मन॒ग्य की मनुग्बता का 
कोट सरक्षण नहीं किया हैं। इसलिए दुनियाभर से कहीं सेना नहीं होनी 
चाहिए.। हर मनुप्य को अपनी अन्तरात्मा के प्रत्यय के लिए. प्राण देने को 
तेयार रहना चाहिए. | इसलिए युद्ध और शत्र की कोई आवध्यकता नहीं £ 
और गज्य की भी कोई आवश्यकता नहीं। टॉल्सटॉय “अराज्यवादी कहलाता 
था ओर थोगे व ्यूमनिम्ठ अनार्किस्ट! 'मानबवावादी अराज्यवादी! | टॉल्सटॉय 
जिसे ग्रकार का मदान्‌ कलाकार था, उसके जीवन में जिस प्रकार की विविध- 
ताएँ और विरोध स्हे. वैसा थोरो करा नहींथा। बह फकीरी का सीधा-साढा 
जीवन विताता था । स॒ष्ठि के सान्निष्य मे रहने का उसे अनुभव था | 'वाह्टेन 
नामऊ किताव में उसने इसका हर्णन क्या है| 


राज्य-संस्था का विघटन केसे हो ? १६१ 


गांधी का सत्याग्रह 
शज्यसत्ता की व्यापकता कम करने का शान्तिमय उपाय गांधी ने सत्या- 
ग्रह” के रूप में बतलाया। उसने कहा कि में अराज्यवादी नहीं हूँ, व्यवस्था 
चाहता हूँ । लेकिन किसकी ? व्यवस्था बस्तुओ की, मनुष्य की नहीं । नियंत्रण 
वस्तुओं का, मनुष्य का नहीं। सोगियालिज्म का सिद्धान्त है कि मनुष्य का 
नियंत्रण नहीं होगा, वस्तुओ की व्यवस्था होगी। प्रशासन कम होता चला 
जायगा, व्यवस्था वढ़ती जायगी । यह कब होगा १ जब मनुष्य मे आत्मनियत्रण 
होगा। क्‍या तुम नियन्नण नहीं चाहते ! हम नियत्रण चाहते है, लेकिन एक 
व्यक्ति दसरे व्यक्ति का नियंत्रण करने लगे तो ! तो, हम सत्याग्रह करेगे याने 
अपनी जान दे देंगे, पर हुकूमत नहीं मानेगे। कम्युनिज्म का आदर्श है कि 
राज्य-संस्था विलीन हो जायगी, इसके पहले मनुष्य के नियत्रण की जगह वस्तुओं 
का नियंत्रण हो | लेकिन यहाँ आत्मनियत्रण की बात आयी। एक-दूसरे का 
नियंत्रण नही, आत्मनियंत्रण हो। आत्मनियत्रण की, संयम! की, यह शक्ति 
पहले नागरिक को किसीने बतछायी नही थी। राज्यवादी और अराज्यवादी 
और सत्याग्रही मे मुख्य अन्तर यही पड़ता है। सत्याग्रही कहता है कि राज्य- 
संस्था होगी या नही, इसका विवाद करने की अपेक्षा आत्मनियंत्रण पर जोर 
दो । इसलिए सत्याग्रही को आप अराज्यवादी, पुराणमतवादी या उद्ारमतवादी 
नहीं कह सकते | 
'लिबरलः ( उदारमतवादी ) कहता है कि राज्य की सत्ता कम-से-कम हो । 
नागरिको की खायत्त संस्था मे अधिक सत्ता हो | इंग्लैंड मे ये सस्थाएँ सार्व- 
जनिक मनोदृत्ति के आधार पर चलती है। यहाँ सार्वजनिक बृत्ति नहीं है, तो 
इसका अर्थ यह नही कि विकास की संभावना नहीं है। जो व्यक्ति ब्रह्मविद्या 
की वात करता है, जो सत्य की बात करता है, जो दुनिया को दो दिन का 
बसेरा कहता है, उसके लिए. यह कहना ठीक नहीं कि उसका विकास नहीं 
हुआ या उसमें सार्वजनिक मनोदत्ति का बीजारोपण नहीं हुआ है। उसमे 
इसकी ग्रहण-शक्ति कम है, ऐसा भी नहीं है। एक अर्थ मे उसकी ग्रहण-शक्ति 
बहुत है। वह सत्य को समझता है, अहिंसा की 'बात सुनता है, त्याग के 
लिए,, तप के लिए. उसके मन मे आदर है, ऐसी उसकी परम्परा है। सत्य, 
करुणा, तपस्या का नाम सुनता है, तो उसके मन से आदर पेदा होता है। 
यहाँ यह एक अनुकूलता है। यह गाधी के लिए. अनुकूलता थी। लेकिन 
इसके साथ जो आधुनिक सावजनिक मनोद्त्ति है, उसकी कलम इस पर 
लगानी थी । 
११ 
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इसीलिए, यावी का जो विचार वा ग्रक्रिया है, वह भिन्न-भिन्न वस्तुओं के 
सयोग से वनी है| यह संयुक्त चीज है। पश्चिम की सारी आधुनिक सामानि- 
कता में समाज-सेवा हैं, खातन्व्थ की भावना है, समानता की भावना हैं 
वहाँ खतन्त्रता, समानता और नागरिकता है। पर भारत की परम्परा ईैं-- 
सत्य, अहिंसा और तपस्या के लिए निष्ठा | इनके सबोग से भारतीय विचार 
बना टै। अमी तक के अराज़्यवादियों के पास ऐसी कोई पद्धति और साधन 
नही था, जो सामान्च मनुण्य में शक्ति जाग्रत करे, जो आसन-सक्ति तक पढ़ेंचे | 
गब्बर या समन्नता से वह शिक्षण नहीं आवेगा। आयेगा कहाँ से ? सत्याग्रह से | 


डदार-मतवादी 


इसके बाद के उनके साथी ह--उठार राज्यवादी |, वें कद्दते हैं कि 
खाबत्त सखराएँ बढ़ेगी और राज्य के पास सत्ता और वक्ति कम-सें-कम होगी | 
मोस्ले, टी० एच० त्रीन, दीं० एल० हॉवद्याउस--वें तीन वहुत बड़े उदार- 
मतंवादी है । इसके बाद का नाम है, जॉन स्ट्रेची | यह आधुनिक विचारक 
हे । उसकी किताब है--काण्ठेम्पोरेरी केपिटलिज्म' | मोरले कहता है कि राज्य 
को बहुत ज्यादा भक्ति का प्रयोग न करना पड़े, इसके लिए राज्य का आधार 
क्या हो? चर्चा दो बह तो हो गया, लेकिन यह कहता है कि समझना काफी नहीं, 
समझौता होना चाहिए | इसलिए व्येक-जीवन का आधार-तत्त्व है समझता | 
अब समझीते में क्या है ? समझते मे बद्द होता है कि आपको और मुझे कुछ 
छोंडना पडता दे | आप कुछ छोड़ते हद, तो उसको सद्दी मानकर छोड़ते हैं । में 
जो छोड़ता हैं, वह यह समझकर कि अपनी सही वात छोड़ता हूँ। ढोनों ने 
थोढ़ी-थोड़ी सही चीज छोड़ी ओर दोनों के बीच थोडी-थोडी सह्दी चीज रह 
गयी। जहां दोनों का एक मत हों, वहों छोड़ना नहीं पड़ता | जहाँ मतमेंठ 
टी, वहाँ छोडना पड़ता 6 । ल्लेग अपने मिन्न मत को छोड देते हे | फिर 
दोनों को जो मंजर है, वद्द रद जाता है | दसे कद्दते है समझीता | 

सत्पाग्रह् में क्या है? रुत्याग्रह में समझता नहीं, समन्वय होता है। 
सस्वासह का परिणाम समन्वय में होता है, समझौते में नहीं। सत्वाम्रद्दी क्या करता 
2? “मे सत्याग्रह क्यो कर रहा हूँ ? सत्वाग्रह में अपनी वात मनवाने का नहीं; 
समझाने का प्रयत्न है | समझाने की झक्ति काफी नहों हुई, इसलिए अहिंसक 
शक्ति की मदद ले रहा हूं | फिर नी आपकी बात समझने की लगातार कोशिश 
करवा रहता हू | ज्सि क्षण मेरी गलती माल्म दो जाब, उसी क्षण कट्टगा कि 
संरा सत्वायद् गलत ह।” यह सत्याग्रही की असली भृमिका है। सत्याग्रह 


राज्य-संस्था का विघटन केसे हो ? १६३ 


व्यक्ति के मत-परिवर्तन का साधन है। साथ-साथ उसमे यह विनय है कि 
आपकी बात समझने की मेरी प्रामाणिक चेश है । ईमानदारी से कहता हूँ कि 
समझाते रहे, मेरी गलती होगी, तो मान ढेँगा | 


सत्याग्रह की अहिंसक प्रक्रिया 


सत्याग्रह अगर विरोधी मतो के लिए करेगे, तो ठीक नहीं होगा | एक 
कहता है कि 'मे आपको मदिर में नहीं जाने दूँगा” और ऐसा कहकर वह 
दरवाजे पर लेगा रहता है। दूसरा कहता है कि 'मै मदिर मे जाऊँगा” और 
वह भी दरवाजे पर लेय रहता है। तो, दोनो अनतकाल तक छेटे रहेगे । यह 
असल मे सत्याग्रह नहीं । यह निःशत्त्र प्रतीकार है। सत्याग्रह मे दोनो एक- 
दूसरे को समझायेंगे । अहिंसक प्रक्रिया मे समझाने की तत्परता से अधिक 
समझने की तत्यरता रहती है। उसकी बात समझने की कोशिश से हम जैसे ही 
यह समझ छें कि हमने अपनी जो बात कही थी, उसमे तत्त्व नही है, तो उसी 
वक्त उसे छोड़ देना चाहिए । 
सत्याग्रह में अह-प्रतिष्ठा नही हो सकती, आत्म-सर्यादा होती है | सत्याग्रह 
किसीको अपमानित करना नही चाहता । उसमे विनय होती है। मेरी माँ 
कहती है कि अछूतो के साथ भोजन न कर | उसके खिलाफ सत्याग्रह करना 
हो, तो उस वक्त यह सवाल नही आयेगा । विनय और प्रेम न हो, तो सत्याग्रह 
नहीं हो सकता | प्रेम सपक से आता है। सावंत्रिक प्रेम की भूमिका सत्याग्रह 
में होनी चाहिए | सत्याग्ही में विनय तो चाहिए ही, उसे प्रतिपक्षी की इज्जत 
भी बढानी है, उसे घटाना नहीं है | 
आत्म-प्रत्यय 
जॉन मोर्ले ने जो सिद्धान्त बताया, उससे राज्य-सत्ता का बिलीनीकरण 
नही हो सकता था। लोग शापतन-मुक्ति की ओर नहीं जा सकते थे। इस 
लिवर्‌ल राज्यवाद मे अतिम अधिष्ठान फौज ही रह जाता था | राज्यवाद को 
क्षीण करने का एकमात्र साधन है, लोगों का आत्म-प्रत्यय | आत्म-प्रत्यय का 
मतलव है, एक-दूसरे के प्रति विश्वास | इसे साधुदायिक सत्याग्रह कहते है | सेना 
के सिपाहियो से सैनिक कार्य के लिए. विश्वास है, लेकिन जब शराब पीते है 
तब, जब एक ही स्रीकी तरफ दोनों का ध्यान जाता है तब और जब दोनो 
से से एक किसी मित्र का अपमान करता है, तब वे लड पड़ते हैं | सैनिको मे 
पारस्परिक विश्वास नहीं बैठता। सत्याग्रह में हर नागरिक एक-दूसरे का 
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अभिभावक है, संरक्षक दै | में तुम्हारा अमिभावक हूँ, संरक्षक हूँ; ठम मेरे 
अभिभावक हो, सरक्षक हो | 

नागरिक जब एक-दूसरे के अभिमावक होते है, तब उनमें परस्पर विश्वास, 
आत्म-प्रत्यय होता है। उसका एक साधन सत्याग्रह है। सत्याग्रह के एक पहलू 
का नास विधायक कार्य है, जिसमें आप सत्ता-विहन राज्व-व्यवस्था का प्रयोग 
करते है । ऐसी व्यवस्था, जिसमे शासन कम हो गया होगा, व्यवस्था अधिक 
होगी। ये प्रयोग नागरिकों मे एक-दूसरे के प्रति विश्वास और हर नागरिक 
में आत्म-विब्बास पेदा करने से हो सकते हैं। इस तरह के नागरिक जब 
सत्वाग्रह करते हैं, तो उसमे से शासन-मुक्त लोकनीति का उदय होता है। वह 
आवश्यक नहीं कि सत्याग्रह प्रतिकारात्मक ही हो। प्रतीकार हो सकता है और 
नहीं भी । अगर विधायक कार्य प्रामाणिकता से पूरा होता है, तो भी काफी 
है| वह विधायक जृत्ति पैठ करता है। इसमे से ल्लोकनीति का विकास होता 
है। इसलिए गाधी ने कहा था कि रचनात्मक कार्यक्रम अपने में काफी है। 
इसको पूरा करो, तो इसीका नाम खतन्‍्त्रता है। यह मापा का अलंकार 
नहीं है । जितने अराज्यवादी हुए हैं, उन्होंने राज्य की मर्याग वतलायी, दोप 
बतलाबे; लेकिन झासन-मुक्त अवस्था में पहुँचने के साधन वे ठीक नहीं वता 
सके । एक ने कहा समझाना, दूसरे ने कहा हिंसा और तीसरे ने कहा समझौता ! 
इनमे से कोई लोकनीति के विकास का साधन नहीं बतल्व सके और राज्य- 
सस्था-निवारण का मार्ग प्रणस्त नहीं कर सके | 


लोकनीति का विकास 


गाधी ने दसके लिए सत्याग्रह का मार्ग बतछावा | सत्याग्रह का आधार 
समझाना नहीं, मत-परिवर्तन है | दूसरे के मत-परिवर्तन के प्रवास मे अपने मत- 
परिवर्तन की तत्यरता होनी चाहिए. । यहद्द प्रामाणिकता है । इसमें से छोकनीति 
का विकास होता है | गांधी के सत्वाग्रह को प्रतीकारात्मक साधन माना, इससे 
लेकनीति के बदले सथर्प पैदा हुआ | इसलिए विनोवा को राज्य-निरेश्न 
लोेकनीति की बात करनी पट॒ती है। पू्ों ने तंग आकर कहा था कि सवाल 
राजनीतिक स्वतत्रता का नही, राजनीति से स्वतत्र होने का दे | विनोवा भी ऐसी 
ही बात कद रह है, लेकिन कितने भिन्न अर्थ में ! राजनीति से स्वतंत्रता का 
अर्थ है, राज्य-निरपेक्ष लोकशक्ति। राज्य-निरपेक्ष लोक-शक्ति तटस्य है। बह 
इसल्एि कि नागरिकों में परस्पर विधायक सहायक इत्ति का निर्माण करना है | 
अर्थात्‌ तठ्ख छक्ति का निर्माण करना है। इसमें से शासन-मुक्ति आबेगी। 


राज्य-संस्थ! का विधटन कैसे हो ” १६७ 


केवल प्रतिकार से एक राज्य-संस्था को हटाकर'दूसरी कायम करने की शक्ति 
आती है, लेकिन राज्य-परिवर्तन की शक्ति अल्ग चीज है और शासन- 
मुक्ति अल्ग चीज | शासन-सुक्ति प्रतीकार से नही आती । उसके लिए, लोक- 
नीति का विकास करना पड़ता है। छोकनीति कायम करने का उपाय है--- 
पारस्परिकता | परस्पर सहायता होगी, लेकिन इसमे प्रतिदान की अपेक्षा नही 
होगी | गाधी कहेगा कि यह सब ईश्वरापण-बुद्धि से करो । विनोबा भी कहेगा 
कि ईश्वरापंण-बुद्धि से करो । आप कहेंगे कि समाज को अपंण करो । सेवा का, 
सहकार्य का और सहायता का बदला नहीं होता । उपकार के बदले उपकार 
नहीं होता, सेवा के बदले सेवा नही होती और सहायता के बढले सहायता नहीं 
होती | उपकार, सेवा और सहायता, तीनो निरफेक्ष होते है | 


राज्य-निरपेक्षता क्यो ? 


प्रश्न है कि राज्य-निरपेक्ष क्यो ! इसलिए कि राज्य की तरफ से कोई 
अपेक्षा नहीं । तो, क्‍या राज्य का विरोध है? राज्य का विरोध नहीं है। 
सहयोग सबका होगा, आश्रय किसीका नहीं--राज्य का भी नही, संस्था का 
भी नहीं । दोनों से मुक्त होना है, इसलिए, नागरिकता न तो संस्थाश्रित हो और 
न राज्याश्रित ही । सवाल है कि ऐसी स्थिति आने तक क्‍या हो १ संस्था से 
व्यक्ति झुद्ध भूमिका से सहायता छे लेता है। वह देखता है कि सहायता के 
साथ सत्ता तो नही आती १ नियंत्रण तो नहीं आता १ यदि नियत्रण आता है, 
तो सहायता नही लेता | समूहवाद का सबसे बड़ा प्रतीक राज्य है। उसकी 
सत्ता का आकर्षण सबको है, लेकिन वह इस प्रकार का है कि राज्य की सत्ता 
मेरे हाथ में हो, पर वह मेरे ऊपर न चले । राज्य का नियंत्रण मेरे हाथ में हो, 
पर मुझ पर न हो | राज्य की वागडोर मेरे हाथ हो। मै सारथी रहेूँ, घोड़ा 
नहीं। सत्ता का ऐसा आकर्षण दूषण है, पुरुषार्थहीन है। ऐसे लोग राज्य से 
रक्षण चाहते हैं, लेकिन हस्तक्षेप नहीं चाहते | इन सारी भिन्न-मिन्न भावनाओं 
को समझने की आवश्यकता है। प्रभुत्ववाद क्षीण हो, उसकी रक्षणाकाक्षिता 
क्षीण हो तब शासन-मुक्ति की अवस्था प्रात्त होगी । केवल राज्य के विरोध या 
प्रतीकार से यह अवस्था प्राप्त नही होगी। राज्य के प्रतीकार से राज्य-परिवर्तन 
हो सकता है। आज के सबके सब पक्ष केवल शासन-परिवर्तनवादी है, शासन- 
मुक्तिवादी नही । लोकनीतिवालोे की भूमिका पश्ष-निरपेक्ष रहेगी। वे सबसे 


अभिमुख रहेगे, लेकिन रहेगे निरपेक्ष | सहायता सबकी स्वीकार करेगे, आश्रित 
किसीके नहीं रहेंगे | 
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राज्य ऐसा नागरिक चाहता हैं; जिसके पूरे जीवन पर उसका नियत्रण 
हो। पश्ष मानता है कि नागरिक के मत पर उसका नियत्रण रहे | पक्ष अपनी 
मर्जी के मुताबिक मतढाता के मत का उपयोग करता हैं और इस तरह नागरिक 
के व्यक्तित्व को क्षीण करता है| राज्य केवल भौतिक ही नहीं, आध्यात्मिक 
नियंत्रण भी चाहता हैं। बद रक्षण, पोषण और शिक्षण--तीर्नों पर अपना 
नियत्रण चाहता दै। पश्ष कहता है कि राज्य-निर्माण की आपकी शक्ति पर 
उसका नियत्रण होना चाहिए. | आपका ब्होट आपका प्रतिनिधित्व का 
अधिकार हैं। वहीं राज्य-निर्माण का अधिकार हैं] उस पर वह इसलिए कब्ना 
चाहता है कि उसे अपनी मर्जी के मुताबिक मोड़े। तो, पक्ष के लिए आप 
कौन दे ! सिर्फ व्होट है । आपकी तरफ पार्लिवार्मेंट मे कितने आदमी हैं, ऐसा 
पूछेंगे तो जवाब मिलेगा--आठमी न पूछो, व्होट पूछो । “आदमी क्यो नहीं £ 
“आदमी तो सो 6, लेकिन व्होट नहीं देते', तो क्या छाम £ 
व्यक्ति के भिन्न-भिन्न खरूप 
कास्खाने मे व्यक्ति (सिंगल फक्टन! है, बाजार में सौंदा वन गया हैं| 
राज्य में वह इकाई वन गया है और पक्ष मे आकर व्होट । इसलिए हमारे लिए 
सारी सखाएँ विपम है । वे मनुष्य के व्यक्ति को सीमित ही नहीं करती, कुचल 
ठेती हे, जकड़ देती हैं | उसका विकास नहीं होने देती । इसलिए हमे इन तीन 
चीजा का-मनुष्य की प्रतिष्ठा का, उसकी आत्म-मर्यादा का और उसके 
व्यक्तित्व का सरक्षण करना है । व्यक्तित्व में एक अक्षर जोड़कर मैंने जो 'व्यक्ति- 
मत्त्व! ( पर्सनालिटी ) कहा था, उसका भी संरक्षण करना है। आज तो सस्वा- 
वाद और राज्यवाद के कारण इनका ह्वास होता है। तीसगी चीज है मनुप्व का 
ठायित्व। सस्था और राच्य जितनी जिम्मेवारी अधिक छेगा, व्यक्ति की 
निम्मेबारी उतनी कम होगी। जितनी जिम्मेवारी कम होगी, उतना कर्म- 
स्वातन्त्त कम होगा। अपने भल्-बुरे कामे के लिए जिम्मेबारी ही गुण है | दृर 
व्यक्ति का व्यक्तित्व रहे | व्यक्ति की प्रतिण, आत्म-मर्बाग, जिम्मेवारी और 
उसके व्यक्तित्व का उरक्षण होना चाहिए । समूहवाठ से यह सरक्षण नहीं होता, 
सामाजिकता से होता है। समृह्तराठ और सामाजिकता अलग-अलग चोर्जे है | 
समृहवाद धर्म नही, सामाजिऊरता मनुप्व का धर्म हैं। समूहबाद अपने में ऐसी 
चीज है, जो मनुप्य का गला बोट देती है। हमे विश्यव्यापी समृहवाद की तरफ 
नद्दीं, विश्व-कुदम्व की तरफ जाना है । ७ 


मद द्च छ 
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सामाजिक क्रान्ति की दृष्टि से पूर्व और पश्चिम मे तत्वज्ञान का विकास 
किस प्रकार हुआ, इसकी चर्चा हमने दो-तीन तरह से की है। शिक्षण और 
समाज-परिवर्दन की तरफ देखने के कितने ढग होते है, यह हमने देखा | 
शिक्षण प्रचार का साधन है। विशिष्ट व्यक्ति के जो विशिष्ट विचार होते है, उसी 
आकार से,अन्य सब व्यक्तित्व बनाने की कोशिश करता है। लेकिन हर मनुष्य 
अपने मे एक विशिष्ट व्यक्ति है, इसका विचार होना चाहिए । पर यह इन दोनों 
में नहीं रहता | 


गुण ओर कुशछता का विकास 


उपकरणों का स्थान कया होगा ! अर्थ-व्यवस्था मे दो चीजेह। एक तो 
आवश्यकता-पूर्ति होनी चाहिए और दूसरे, मनुष्य की उत्पादन की प्रक्रिया से 
उसके व्यक्तित्व का विकास होना चाहिए.। व्यक्तित्व के दो अग है--शुण का 
विकास और कुछलता का विकास | ये दो चीजे टकनालॉंजी और सर्वोदय के 
विपय मे बतायी | इसके बाद छोटे-बड़े पैमाने का वाद-विवाद व्यर्थ है। पैमाना 
इतना बड़ा हो कि उसमे कम्युनियना प्रत्यक्ष सबंध, कम्युनिकेशन! प्रत्यक्ष 
निवेदन और शेयरिंग! सह-उपभोग हो सके। ये चीजें जहां होती है, उसे हम 
'विब्ब-कुटम्ब' कहते हैं। फिर एट्स का उपयोग, बिजली का उपयोग कितना 
हो, यह गौण चीज है । | 
“छेकिन इस तक पहुँचने मे कौन-सी ठिक्कत है! दुर्भिक्ष। यहाँ मनुष्य 
वैमवल्गेलप होता है और दुर्भिक्ष से जो छोग निकले है, वे विश्रामवादी बन जाते 
हैं। इस तरह पस्चिम में विश्रामवादी छोग बन गये और. यहाँ वेभववादी | 
इसलिए फिर 'यात्रिक जीवन” का मोह हो गया | 
अहिंसात्मक प्रक्रिया के प्रतिरोधात्मक और रचनात्मक दो पहल है, दो भाग 
नहीं | अहिंसात्मक कार्यक्रम विधायक ही होता है | उसमे जो प्रतिरोध होता है, 
वह भी सहयोग से प्रेरित होता है । जो प्रतिरोध सहयोग से प्रेरित नहीं छोता, 
वह बहुत जल्दी निःशस्त्र प्रतीकार में बदल जाता है| सहयोग किस चीज से 
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होता है ? या तो में मान जाऊँ, 'कन्ब्हरट! हो जाऊँ या फिर दूसरे को मनवा 
देँ । में मान जाऊँ, इस पर जोर आता है। अमिक्रम हमारे हाथ में होना 
चाहिए | सत्वाग्रही उसे कभी नहीं छोड़ता । 

अमित्रम प्रथम प्रवृत्ति का नाम है | इसलिए, खय मानने की तत्परता पहले 
उसकी होती है। दसरे की बात में समझ जाऊेँ और पग्रतीकार छोड़ सकूँ, तो 
मुझे आनद होता है | इसलिए इन दोनों पहछओं मे विरोध नहीं है। दोनों 
एक-दूसरे के पूरक है | अगर कार्य पूरा हो जाता है, तो प्रतीकार की आवश्य- 
कता समाप्त हो जाती है। लेकिन कमी-कमी प्रतीकार के अवसर आ जाते है । 
उसमे यह बृत्ति रहेगी कि यह गप्रतीकार जितनी जल्दी खत्म हो, उतना अच्छा 
होगा । लेकिन सत्याग्रह समझौता? नहीं, मत-परिवर्तन करता है | 

समझते! में दोनों अपनी-अपनी अच्छाइयों भी छोड़ सकते हैँ | मत- 
परिवर्तन में ऐसा नहीं होता | दोनों का एक ही संयुक्त मार्ग हो जाता है। 
इसमे जय किसीकी नहीं ओर पराजय भी किसीकी नहीं | अहिसा में जय-पराजय 
नहीं होती | उसमे विपाद किसीको नहीं, हप किसीकों नहीं। एक जय से उन्मत्त 
है ओर दूसरा पराजय से खिन्न--ऐसा नहीं होता । 


ब्क 
के 


द्‌ 


प्रभाव ओर दवाव 


देखना चाहिए कि जिसके खिल्मफ सत्याग्रह होता है, उस पर उसका क्‍या 
असर होता हैं? उसके व्यक्तिल्ष का विकास होता है या वह दव जाता है ! 
अगर उसका व्यक्तिल ठव जाता है, तो इसमें दवाव है । अगर नहीं दवता, तो 
इसमे प्रभाव है, दबाव नहीं | हम उसे दबाते नहीं, प्रभावित करते हे । सत्याग्रह 
में मी थोडा दबाव है, लेकिन उद्वोधन अधिक है। उसकी आत्मा को हम 
जाग्रत करते ६, उसे किसी प्रकार परास्त नहीं करते । 

जहाँ दूसरे की आत्मा परास्त होती है, वहाँ दवाव होता है । दवाव ही हो, 
तो नैतिक दवयाव हो सकता दै। नेतिकता का प्रभाव पढ़ना चाहिए. | जैसे सूर्य 
के प्रकाश का, चन्द्र के प्रकाश का, फूल की सुगंध का, जल की जीवलता का 
प्रभाव होता है, वेसे ही सहज जो नैतिक प्रभाव होता है, वह अहिंसक प्रमाव 
है| मेरे प्रेमपूर्ण कष्टसहन का प्रभाव जरूर होगा, लेकिन उसमें ठवाव की 
भावना नहीं है | इतना दोनों मे अन्तर हैं | 

नत्याग्रही की बुद्धि तब्य होनी चादहिण। बद् अपने व्रिपय में यह 
निणय कर सके कि इस वक्त में लो कर रहा हूँ, उसमें खार्थ नहीं है और विकार 
मी नहीं है। श्ससे सत्याग्रह का खरूप निर्धारित होता है। ऐसे सत्याग्रद्द में 
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समझाने का प्रयत्न अवश्य होगा, लेकिन तत्परता समझने की अधिक होगी । 
जहाँ भनुष्य का हृदय-परिवर्तन करना है, वहोँ.दवाव नहीं होना चाहिए, सम- 
झने की लगातार कोशिश होनी चाहिए | लेकिन उसके साथ-साथ समझने 
की कोशिश अधिक होगी, खय्य 'कन्व्हदः होने की कोशिश अधिक होगी। 
वह अगर समझता नहीं है, तो वह क्यो नहीं समझता, यह समझने की हम 
कोशिश करेगे। 
अगर आपने किसीको मारूकियत-विसर्जन की बात समझायी और वह उसे 
नहीं करता, तो इसका मतलब यह है कि उसकी इच्छा-शक्ति कम है। इच्छा- 
शक्ति से परिस्थिति अधिक अबल हो जायगी, तो परिस्थिति उसको बदलेगी | 
मनुष्य परिस्थिति का दास हो जायगा। परिस्थिति खयं मनुष्य ने बना दी है, 
जिसे वह काबू में नहीं रख सकता । भूत जगा दिये और उन्हे काबू मे रखने 
का मन्त्र नहीं आता, तो जगे हुए भूत इधर-उधर दौड़ेगे । इस तरह मनुष्य ने 
अबुद्धिपूवंक रचना की है । दुनिया को उसने अपनी नाप से बड़ी बना दिया, 
लेकिन अपने को वह उसके नाप का नहीं बना सका | 
पॉच साल का लड़का मोटर मे बैठ गया | गियर में मोटर रखना और 
उसे चालू करना सीख गया | लेकिन बन्द करना नहीं जानता, स्टीयर करना 
नही जानता, तो जाकर गिरेगा । 
मनुष्य दुःख सहना नहीं चाहता, यह ठीक है। लेकिन अगर सुखी मनुष्य 
के आसपास दुश्खी लोग रहेंगे, तो फिर उनके सुख का संरक्षण कौन करेगा ! 
अधिक दुःखी लोगों के वीच थोड़े सुखी लोगो के सुख की हिफानत कौन 
करेगा १ इसे राज्य को करना होगा। 
मार्क्स ने कहा था कि जो वर्ग प्रतिष्ठित है, उसकी आवश्यकताओं को पूरा 
करने के लिए, राज्य की आवश्यकता है | राज्य यह कव तक' कर सकेगा ! 
तब तक, जब तक मतदाता अपने खाथ्थ के खिल्मफ मत देता चला जायगा--- 
फिर वह मोह के कारण दे या अज्ञान के कारण। जिस दिन सतदाता जाग्रत 
हो जायगा, उस दिन वह व्होये से सरकार को बदल देगा । यदि वह अपने 
स्वाथ के खिल्यफ व्होटिग करता रहेगा, तब विप्लव होगा | जाग्रत जन-मत 
सरकार को विधिपृूवक बदल देगा | ' 


समझना दी मुख्य साधन 


समझाने के लिए. आप अपना त्याग और बलिदान जोड़ते है और दूसरी 
पु 
तरफ रचनात्मक कार्य। यह केवल बौद्धिक प्रयत्न नही है । इसमें मनोबल और 
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आन्मबल के प्रयोग है । दो प्रकार के प्रयोग ह--एक विधायक और दूसरा 
प्रतीकारात्मक | इन प्रयोगो के लिए आपकी सयम और त्वाग की आवश्यकता 
होती है| संबम और त्याग भी धार्मिक गुणों के अर्थ मे नहीं, आत्मा के गुणों 
के अर्थ में | 
आप मालकियत छोडने के लिए कह रहे हैं | आपकी मालकियत नहीं 
होगी, आपके द्वाथ में सग्रह नहीं होगा | अगर आप खर्य॑ संग्रह्नील हैं, तो 
आपके चरित्र में शक्ति नहीं हैं, प्रभाव नहीं है । ये निरपेक्ष चारित्य के गुण 
नही। थे सामाजिक सुण हो गये । ये सारे-के-सारे गुण समाज-परिवर्तन के लिए 
आवच्यक है | क्रान्ति में इसके साथ एक नया परिमाण दाखिल होता है | यह 
केवल समझना नहीं है, लेकिन उस समझाने में श्रद्धा, त्याग, सबम अधिक है। 
त्याग और सबम मनुय को अभिमुख कर सकते हैं | छेकिन जो अमिमुख ही 
नहीं है या अभिमुख होने पर भी जिसकी बुद्धि में गक्ति नहीं है, उसको समझाने 
में और वक्त लगे | इसलिए समआना ही मुख्य साथन है ! 
एक तो विधायक पहल हैं जिसमे आय समाज का एक़ ऐसा नमूना सामने 

रखते है, जिसे देखकर मनुप्य समझता है कि एक-दुसरे के साथ इस तरद्द के 
सम्बन्ध रहेंगे । दूसरा प्रतीकारात्मक पहलछ्‌ आपके वलिदान का है। अगर मे 
ऐसे किसी काम में लगा हूँ, जो समाज-क्रान्ति के लिए प्रतिकूल है, तो उसमे 
आप मेरे साथ असहयोग करते हैं। अगर असहयोग कार्फी नहीं हैं, तो आप 
अन्य उपायों से काम लेते है । कही पिकेटिंग, कही हडताल, ठो कही सविनय 
अवना कर देतें है। जो साधन उपलब्ध है, उनसे काम लेते हँ और ठेना 
चाहिए | लेकिन काम लेनेवाला विजवाकाक्षी न हा, दूसरे को हराने की, नीचा 
दिखाने वी उसकी आकाक्षा न हो। अकेत्य जत्र वह यह करता हैं, तो उसके 
लिए. उसका आत्म-प्रत्यव काफी है 


सत्याग्रह के दूध में कितना पानी हो ? 


टम जानते दे कि झ॒द्ध सत्याग्रह नही हो सकता, थोडी-बहुत मिलावट आ 
ही जायगी। साबित दूध बच्चे को नहीं पिछाया जा सकता । अतः दूध में 
क्तिना पानी मिलाया जाय, इसका निर्णय माँ पर छोड़ना चाहिए | माँ मे 
दोनो गुण हूँ । बच्चे के लिए उसके छदय मे नितान्त स्नेह है । उसको खिलाने 
की इच्छा है और साथ-साथ उसके खवास्व्य की चिन्ता भी | 

पम्न दे कि सत्यात्रह के दूध में कितना पानी मिल्यया जाय, यह कौन तब 
करे | अगर लत्याग्रद् व्यक्तिगत # तो सत्पाग्रही स्ववस्‌ करेगा; क्योकि शुगतेगा 


ञ् 


निर्विकार होने की भक्तिया : सत्याग्रह १७१ 


भी वही । यह उसकी शक्ति पर निर्भर है। लेकिन दूसरों के मन में डर कब 
पैदा होता है! जब सत्याग्रह सामुदायिक हों। जिस सत्याग्रह से आशा के 
बदले आशंका पेदा होती है, भरोसे के बदले डर पैदा होता है, उसमे दोनो 
पक्षी का कसूर हो सकता है। एक तो आप अपनी सख्या के प्रभाव से डर 
पैदा करना चाहते हैं, अपनी सत्याग्रह की उम्रता से आप डराना चाहते हैं, 
या फिर दूसरे पक्ष के मन में छोभ है, इसलिए, डर पैदा होता है । 
इनमे से कौन-सा कारण वास्तविक है, यह कौन तय करेगा ! यह वही 
तय कर सकेगा, जिसके मन में भय और ल्येम नही है, जिसका अपना सन 
बहुत तय्स्थ होगा । इसलिए गाधी कहता था कि सत्याग्रह करना हो, तो 
मुझसे पूछो । आज जो में उपवास करता हूँ, उसे आज सही समझता हैँ; 
लेकिन हो सकता है, कल गलत समझ | 
गलती की खीऋृति 
अबालाल साराभाई गाधीजी के दोस्त थे। उनकी बहन अनसूयावहन 
मजदूरों के सत्याग्रह में थी। -अबालाल साराभाई मिल के मालिक थे | झगडा 
इन दोनों के बीच था । गांधी ने उपवास शुरू कर दिया | अवाछाल सारामाई 
जो उस वक्त तनकर बैठे थे, पिघल गये | गाधी ने उपवास छोड़ा और कहा 
कि 'मुझे माछ्म है, तू सुझसे प्रेम करता है, इसलिए पिघल रहा है, मेरी बात 
समझा, इसलिए, नहीं ।” फिर 'यग इडिया' मे उन्होंने लिख दिया कि 'मेरा यह 
उपवास गलत था ।! 
राजकोट का दीवान ठीक आदमी नहीं था । गाधी ने उपवास शुरू किया | 
व्हाइसरॉय ने दीवान को लिखा कि देखो, गाधी का उपवास शुरू हुआ, इससे 
संभलो |” गाघी ने उपवास बन्द किया और “यंग इंडिया” मे छाप दिया कि 
मेरा यह उपवास गलत था ।” ,तो, जो आदमी अपनी गलतियों को महसूस 
करता है और अपने अखबार में छापता है, चह दूसये को सलाह भी दे सकता है | 
इसीलिए गाधी कहता था कि अगर किसीको सत्याग्रह करना हो, तो मुझसे पूछे। 
ये कुछ उदाहरण हैं । हम कहते हैं. कि जिस तरह पूजा, उपासना और 
जप है, उसी तरह मनुष्य के लिए निर्विकार और नि स्वार्थ होने का एक साधन 
सत्याग्रह है। लेकिन वह कब ? वह तब, जब सत्याग्रही अहिंसा की दृष्टि से हर 
सत्याग्रह में अपनी गलती खोजता रहता है | इसका- पेमाना सफलता-असफलता 
का नहीं होता | अगर सत्याग्रह शुद्ध हो, तो वह साधन है और अगर झुद्ध न 
हो, तो वह शस्त्र है। अब वह साधन है या शस्त्र, यह हर सत्याग्रही को अपने 
लिए, तय करना होता है । 


4७२ अहिंसक कऋान्ति की प्रक्रियां 


अहिसिक संगठन के तीन भाग 


सर्वोव्य समाज-रचना के लिए अहिंसक संगठन की आवश्यकता दै और 
उसके खल्प के तीन हिस्से हें : १. इंस्टीव्यूज़न ( संस्था ), २. आर्गनाइजेशन 
( संगठन ) और ३, डिसिप्ट्नि ( अनुशासन ) | शासन और व्यवस्था का 
हिस्सा धीरे-चीरें कम होता चला जाना चाहिए। व्यवस्थापर्कों की संख्या कम 
होनी चादिए और अन्त में व्यववस्ापक कोई नहीं रहना चाहिए। अनुशासन 
नियत्रण से नहीं, स्वेच्छा से होना चाहिए | 


संस्था ओर संगठन का अहिंसक खरूप क्या होगा ? शासन मनुर्प्यो का 
नहीं, वस्तुओं का होगा | नियंत्रण वाइरी नहीं, भीतरी होगा | नियंत्रण की 
जगह संबम रहेगा | अनुशासन स्वेच्छया रहेगा | अनुश्यासन की जगह संवम 
रेगा। वल्ठुओ का नियोजन होगा; लेकिन उसमे व्यवस्थापक को सत्ता 
नहीं रहेगी | 


बहुत बड़े-बड़े जहर बनते है, तो मनुष्य उनमें खो जाता दै | जितना 
आकार विश्याल्न होगा, उतना ही मनुप्यों क्रा एक-दूसरे के साथ संपर्क कम 
होगा | मनुप्य गुमनाम होता चल्य जाता हैं। आम और झहर का झगड़ा व्यर्थ 
है | उपनगर और उपनगरबाद मत॒प्य को न तो घर का रखता है, न घाट 
का | झहरो में से उद्योगों को दूसरी जगह ले जाना होगा | एक उद्योग एक 
जगह हो, वह हम नहीं चाहते | उसे व्यापक कर देना चाहिए । उद्योगों को 
हम इस तरह सगाठित कर सकते ह कि दो-तीन उद्योग विकेन्द्रिस होकर एक 
जगद्ट रहें । विश्वविद्यालय, शिश्षण-संखाएँ इबर-ठघर फेल सकती हैँ । समाज- 
वाद मे व्याज, किराया, टीका, दतल्यली नहीं रहनी चाहिए । थे नहीं रहेगे, तो 
शहर इतना बड़ा नहीं रहेगा । इसलिए यह सोचना गलत है कि जो बढ़े शहर 
बने ६, उनका क्या करें| झहर्स को क्रान्ति के बिना बठलछना मुश्किल है | 
भगवान्‌ भी उनकों नहीं बटल सकता | अर्थव्यवस्था भे परिवर्तन होगा तो 
शहर भी इतने विद्याल्काय नहीं रहेंगे | ७ 
६-र२- ६० 
प्रात* 


टरस्टीशिप या थातीदारी ; १८ 


ट्रस्टीशिप का अर्थ है, थातीदारी । थाती शब्द का मतलब है “घरोहर' | 
संस्कृत मे इसके लिए, शब्द है न्यास! । 

शाकुंतलछ मे कण्व का वाक्य है ; प्रत्यर्पितन्यास इवान्तरात्मा । शकुंतछा 
की अपने पति के घर भेजकर कण्व कहता है कि अब में खस्थ, शान्‍्त हो गया 
हूँ। मेरे मन में बहुत समाधान है, क्योकि जैसे किसीकी धरोहर मेरे पास रही 
हो, उसे मैं छोटा रहा हूँ | अर्थों हि कन्या परकीय एवं । 'कन्या पराया घन 
है ! दूसरे का धन मेरे पास रखा था, उसका मैंने प्रत्यपण कर दिया, उसे 
लौटा दिया । 


समाज को प्रत्यप॑ण 


विनोबा का दान! भी एक अर्थ से प्रत्यपण है। जिन छोगो ने सम्पत्ति 
और खामित्व अपने पास रख लिया, उनका यह काम है कि वे उसे लौटाये | 
यह दान मौलिक दान नहीं, प्रत्यपण है। जो चीज हमने ले ली थी, जिस 
चीज का हमने अपहरण किया था, उस वस्तु का अब हम प्र॒त्यर्पण करते हैं । 
इसका अर्थ यह हुआ कि आज दुनिया मे व्यक्तियों और सस्थाओ के पास 
जितनी सम्पत्ति और स्वामित्व है, वह सब "न्यास? है। वह उनके पास सेमालने 
के लिए रखा हुआ है, घरोहर है। न्यास प्रत्यरपण के लिए होता है, उपभोग 
के लिए, नही । यह ट्रस्टीशिप की केन्द्रीय कल्पना है | 

दूसरा उदाहरण 'रामचरितमानस' मे केकेयी का है । कैकेयी राजा दशरथ 
से कहती है : "मेरे दो वरदान आपके पास थाती हैं। अब तक मैने मॉगे 
नहीं, भेंजाये नहीं है। मेरे वरदान आपके पास घरोहर है |” इस प्रकार मेरे 
पास जो बस्तु है, उसे मैं समाज या ईच्वर की धरोहर मानता हूँ । वह अन्त 
में धरोहर ही है। ट्रस्टीगिप की मूलभूत मावना यही है | 

खामित्व ओर सम्पत्ति में प्रतिष्ठा 


असल में समाज-परिवर्तन के जितने विचार हुए और जितनी आर्थिक 
योजनाएँ बनीं, उनमें मुख्य विचार यह था कि स्वामित्व के प्रति मनुष्य का 


ब७४ अहिसक क्रान्ति की अक्रिया 


क्या रुख हो और सपत्ति के विषय में दो मनुण्यो के परत्यर स्वंध क्या हों | 
सर्जत्त के साथ मनुप्य का सम्बन्ध क्रान्ति-विचार का एक मुख्य आधार रहा | 
उसकी वहत-सी अन्य बुनिया्दों से यह एक मुख्य घुनियाद रही कि मनुष्य का 
माल्कियत और मिल्कियत की तरफ से क्या रुख हो | पुराने जमाने में माना 
जाता था कि स्वामित्व और सम्पत्ति प्रतिष्ठा के आधार हैं । मेरा स्वामित्त और 
मेरी सम्पत्ति-दोनों ही मेरी प्रतिषश्ठ के प्रतीक ह। कारण वह था कि समत्ति 
और स्वामित्व क्रा उपाऊंन पराक्रम का ब्रोतक था। मालकियत और 
स्वामिच-उपार्णन ढों प्रकार से होता था--एक पराक्रम से और दूसरे मित- 
व्यविता, संयम से | 
भर्तृहरि का वाक्य ५. डौद्योगिनं पुरुपसिंहम उपेति रूश्ष्मी- । जो उद्योगी 
पुष्पसिंह है, उनके पास रश्ष्मी जाती है | देवेन देयमर्‌ इति कापुरुपाः बदन्ति । 
जो कायर दे, निकम्मे ह, आल्सी दे, वे कद्दते हैँ कि देव देगा, तो लक्ष्मी 
मिलेगी | किस्मत, मुकद्वर चमकेगा--ऐसा जो कहते है, वे कायुरुष है, पुरुपार्थ- 
हीन पुरुष हैं | 
आप कद्दते हैं कि द्वाथ छुछ ठंग है | तंग का मतलब पैसा कम है, ऐसा 

नह, मुट्ठी कुछ चुस्त है। यद्द सदगुण नहीं है | क्योंकि उम्र है, कजूस है । जो 
आदमी वचा-वचाकर खर्च करता है, उसके बारे में हम कहते हैं कि वह खुले 

दिल का आदमी नहीं है | उसकी मुद्ठी खुली हुई नहीं होती, वह अपनी थैली की 
गस्सियाँ बहुत कसकर रवता है । लेकिन मितव्बयिता अल्ग चीज है। पुराने 
जमाने में वह चारित्र्व का लक्षण समझा जाता था | व्यवस्थित खर्च, अभिक्रम, 
ड्य्योगग्नीव्ता और पुरुपार्थ से मनुग्य को सपत्ति और स्वामित्व मिलता था | 
ट्सल्ए उपार्नन में उसका पुदुणर्थ और संयम प्रकट दोता था | छोग कहते 
थे कि प्रारदी इज प्रोग्राइर्य!'; ठुग्पत्ति ही झिप्टता है! | पुराने अर्थशास्त्र 
मे स्वामिनच्र ओर सम्पत्ति दोनों की प्रतिष्ठा ६] बह मनुप्व का ऐसा अधिकार 
था जिने कोर्ट छीन नहीं सकता था। तीन अधिकार मुख्य समझे जाते थे * 
१, जीवन २. सम्पत्ति ओर 5, सुख का झोध | मन॒प्य का मालकियत रखने 
का और ससख््र की बॉजनाएँ बनाने का अधिकार माना जाता था | 


सम्राजवाद का अरथधाशस्र 


टसऊे ब्राद समाज्याद वा अर्थमासर््र आवा। क्यों आया, केसे आया, 
यह हो सब लोग जानते ही ८ | सखामिच्च जीर सम्पत्ति के अर्थश्वाम्र में जब 
सस्त्रीकरण का युग आया. तब समत्ति के पेसमाने वा कोई ठिझाना नहीं रह 
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गया । सम्पत्ति के उपार्जज की एक ऐसी विधि मालिकों के हाथ मे आ गयी, 
जिससे मालकियत केन्द्रित होती गयी और श्रम का समाजीकरण होता 
गया। इससे से फिर अन्तर्विरोध पैदा होता गया | वह पौरे-घीरे बढ़ता 
गया | 

जब यह विरोध भीतर-ही-मीतर छूगातार बढ़ता चल्म जाता है, तो परिणाम- 
स्वरूप समाज का छिलका यानी पके हुए फल का ऊपरी सख्त कवच अपने- 
आप फूट जाता है। इसे वे क्रान्ति! कहते है | मास अपनी 'केपिटल? में बड़े 
रोमांचकारी शब्दों मे पूँजीपतियों को चेतावनी देता है | पूँजीवादी पद्धति का 
परिणाम यह होता है कि वह कवच फठ जाता है और उसमें से क्रान्ति होती 
है। दी एक्स्प्रोप्राइड्स आर एक्स्प्रोप्रिएटेड ।! जिसने आज तक अपहरण 
किया था, जिसने परिहरण किया था, उनका अब अपहरण होता है । थे कहते 
है कि हम सारे अपदरणकर्ताओं का परिहरण करेगे। 

तो, ट्रस्टीशिप मे हमने यह माना कि जितनी भी सम्पत्ति और स्वामित्व 
है, वह न्यास है और यह न्यास प्रत्यपण के लिए है। प्रत्यर्पण न करेंगे, तो जो 
अपहर्ता है, उनका परिहरण होगा | समाजवाद ने क्रान्ति की इस प्रक्रिया को, 
क्रान्ति के इस तक को पूँजीवादियों के सामने रखा । 


सम्पत्ति ओर शोषण 


समाजवादियों में पहले सुधारबादी, आर्थिक सुधारवादी आये। एक 
पुराने समाजवादी ने कहा था कि "मोस्ट प्रापर्टी इज इम्प्रापर्टी ! अधिकाश 
स्वामित्व और सम्पत्ति “इम्प्रापर्टी! है, अशोभनीय है। समाजवादियों ने कहा 
कि प्रापर्टी इज थेप्ट' । सम्पत्ति चोरी है । इससे आगे जो ओर बढ़े, वे तीत्र 
समाजवादी या आत्यंतिक मतवादी थे। उन लोगो ने कहा कि प्रापर्टी इज 
मर्डर! ( सम्पत्ति हत्या है ), क्योकि इसमे शोपण है। एक ने मालकियत, स्वामित्व 
को अशोभनीय कहा, तो दूसरे ने चोरी कहा और तीसरे ने हत्या । 


परिश्रह से चोरी 


हमारे एकादश वतो मे अस्तेव और अपरिग्रह साथ-साथ आते है | जब हम 
स्तेय और परिग्रह को एक साथ रखते है, तो उसका मतलब यह होता है कि 
परिय्रह स्तेय है--'प्रापर्टी इज थेफ्ट ।? जितना परियग्रह है, वह अपने मे चोरी है । 
परिय्रह के दो ही कारण है : एक लोभ और दूसरा अरक्षितता | कारण, समाज 
में आवश्यक्रताओ की पूर्ति का आश्वासन नहीं है । 
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ऐसा नहीं मानना चाहिए, कि केवल लोभ ही परिग्रह का कारण है| 
ऐसा मानेगे, तो हम आइडिआलि्स्ट ( प्रातिभासिक ) वन जायेंगे | प्रातिभासिक 
सत्तावाद का मतल्य यह है कि सारी-की-सारी दुनिया ख्नवत्‌ है। जाग्रति 
में दिखाई ठेती है, लेकिन खम्नवत्‌ है, वह प्रातिमासिक है। अगर हस मानेंगे 
कि मनुष्य के केवल छोम नाम के एक विकार से सारी-की-सारी पूजीवादी 
रचना वन पडी और पनपी तो वह गलत होगा, अवैज्ञानिक होगा । 
सारी दुनिया कुछ मनुष्यों के छालच का परिणाम है, ऐसा नहीं मान 
सकते | सम्पत्ति केवल मनुष्य के पुरुषार्थ का या केवल उसकी मितव्ययिता 
का परिणाम है, यह भी हम नहीं मानते। यह है कि पूँजीवादी समाज में 
मनुस्यों को अपनी आवध्यक्रताओं की पूर्ति का आध्वासन नहीं है । इसलिए, 
सम्रह आया | संग्रह और परिग्रह चोरी इसलिए हैं कि दसरी तरफ अभाव है 
आव्ध्यकता है | एक तरफ कह्ीं-कहीं विपुल्ता है, तो दूसरी तरफ आवश्यकता 
और दुर्भिक्ष दोनों ६ | इसलिए यह सही है कि जितनी सम्पत्ति और खामित्व 
है, वह चोरी है । 
सम्पत्ति चोरी इस अर्थ में है कि लोगों को आवश्यकता है और उन्हें 
मिलता नहीं है, फिर भी हम अपने पास संग्रह रखते दे | यहाँ दोनों में वस्तस्थिति 
के कारण जो भेद या विपमता पेठा हुई है, उस आधार पर हम कहते दे कि 
यह चोरी है | आपके मन में लालच हो या न हो, शोपण हो या न हो, लेकिन 
परिणामतः यह स्तेव है, यह चोरी है | वस्तुतः परिग्रह चोरी है | 
दक्षिण अफ्रीका मे, पूर्व अफ्रीका से पहले-पहल गोरा आदमी गया, तो क्‍या 
लेकर गया ? वह तराजू और वाइविल लेकर गया था | पर अब दक्षिण अफ्रीका 
निवासी क्या कद्दता हैं ? पहले जब गोरा आदमी आया, तो उसके पास 
वाटबिल थी, हमारे पास जमीन | पर अब उसके पांस जमीन है, हमारे पास 
बाइबिल । जो छोग वाइबिल लेकर गये थे, वे जमीन छीनने के लिए नहीं गये 
थ, लेकिन जो लोग तराजू लेकर गये थे, उन्होंने एक पल्ड़े मे ब्राइविक को 
ग्ख दिया । 
ऐसा नहीं है कि लिसके पास परिग्रह होता है, बह हमेणा ही डष्ट शेता है | 
अट्सिक प्रकिया में दस बात को समझ लेना बहुत आवश्यक है | बह़त-सी बूढी 
न्त्रियाँ अत्यृध्यता की पश्षपाती हैं, वे अपने-आपमे व्यक्ति के नाते ड॒ुए नहीं 
शती | मे बटत दवावान हो सकती हे | 
तो, परणरा से यद्ध जो साठकियत ओऔर स्वामित्न आये, इसका निया- 
रण किस ग्रकार हो, यद्द सुन्ब सवाल है। इस पर जब आप सोच, तो 
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ये दो चीजें ध्यान में रखे कि एक तरफ तो थातीगरी है और दूसरी 
तरफ अपरिग्रह का सिद्धान्त | जब लोग यह कहते है कि खामित्व और सपत्ति 
की संस्था को हम चिरस्थायी बनाना चाहसे है या इसे हम पूरी तरह स्थायी 
बनाना चाहते है, तब उनको इन दो चीजे को मिलाकर विचार करना चाहिए | 
मुख्य सिद्धान्त अपरिग्रह का है। अस्तेय और अपरिग्रह आर्थिक रचना के मूल 
सिद्धान्त है। समाजवाद का आधारभूत सिद्धान्त है--आवश्यकता के अनुधार 
लेना और सामर्थ्य के अनुसार देना । यहाँ मुख्य सिद्धान्त केवल व्यक्तिगत 
आचरण का नही, सामाजिक आर्थिक सयोजन का भी है। संयोजन का 
आधार क्या होगा ? अस्तेय होगा | संयोजन का स्वरूप क्या होगा ? अपरिग्रह 
होगा | 

इन सिद्धान्तों के साथ हमे ट्रस्टीशिप को जोडना चाहिए.। राजाजी, 
मसानी, रंगा ओर दूसरे छोग कहते है कि व्यक्तिगत सम्पत्ति और व्यक्तिगत 
स्वामित्व की सस्था को बनाये रखना आवश्यक है। क्यो ! समाज के विरोध 
में आपके पास कोई आश्वासन नही है। समाज के खिलाफ व्यक्ति-खातन्त्र्य 
के आइवासन का अगर कोई सबसे बड़ा आधार हो सकता है, तो वह व्यक्तिगत 
स्वामित्व और व्यक्तिगत संपत्ति ही | 


व्यक्तिगत सम्पत्ति ओर स्वामित्व 


सवाल है कि व्यक्तिगत सपत्ति और व्यक्तिगत खामित्व की मर्यादा क्‍या 
हो ! ट्रस्टीशिप का सिद्धान्त तब अमर से आयेगा, जब मनुष्य सम्रह करेगा 
ओऔर यह समझेगा कि यह सपग्रह मेरे अपने उपमोग के छिए नही है, समाज के 
लिए. इसका विनियोग करना है। समाज के लिए विनियोग करना है, तो 
सग्रह क्यों करता है १ मनुष्य कहता है--संग्रह इस भय से करता हूँ कि समाज 
के और मेरे मन्तव्य मे जिस दिन आत्यंतिक विरोध होगा, उस ढिन समाज 
के खिलाफ मेरे पास कौन-सा सरक्षण रहेगा ! यह सरक्षण मालकियत और 
मिल्कियत का है। सरक्षण के लिए मेरे पास मालकियत और मिल्कियत का 
कबच है | यह अगर नही होगा, तो मनुष्य का सारा-का-सारा व्यक्तित्व और 
उसकी खतन्‍्त्रता समूहवाद मे खो जायगी। इस बात को अगर ठीक समझना 
हो, तो इसे अस्तेय और अपरिग्रह के साथ मिलाना होगा | अगर नहीं मिलायेगे, 
तो इसके विकास को नहीं समझ सकेगे । 

समाजवादी विचार विकसित होता गया है, पर उसमे एक दरार रह गयी | 
वह यह कि उससे किसान का विचार नहीं आया | समाजवाद ने इसका विचार 

श्र 
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नहीं किया | इसका विचार फिनियोक्रेंट्स' ने किया | वे समाजवाद से कुछ 
अल्ग समझे जाते थे, छेकिन म इन लोगों को समाजवादी मानता हूँ | इनमें 
से ठो नाम मह्त्व के हैं: एक सिसमंडी और दृसरा है हेनरी जाजे। हेनरी 
जाज की प्रोग्रेस एण्ड पाहटी! किताव पढ़ते समय ऐसा माल्म होता है कि 
कोई भूठानी ही लिख रहा हू | 


अस्तेय, अपरिग्रह और ट्स्टीगिप को जब हम साथ-साथ छेते हैं, तब हमे 

यह समझ लेना चाहिए कि आधारभूत सिद्धान्त अस्तेव और अपरिथ्रह है | 

उ्रस्टीशिप व्यक्तिगत है | व्यक्तिगत इस तरह हैं कि संयोजन और समाज-परिवतन 
दोनों का आधार हैं--ट्रस्टीगिप | 


सत्ता और सम्पत्ति ढोनों श्रमिक-वर्ग के हाथ मे हों | इसे 'डिक्टेटरशिप 
ऑफ दी ग्रोल्तारियत' कहते है | इसका मतलब यह है कि सत्ता भी श्रमिक-वर्ग 
के हाथ होगी और सम्पत्ति मी | क्यों ? तो इसका जवाब यह हैं कि अब तक 
वह एजीपति के हाथ में थी। जिस वर्ग को हमें मिटाना है, उस वर्ग के हाथ 
में अब वह नहीं रहेगी । जिस वर्ग की ग्रतिश् वढानी है, उस वर्ग के हाथ में 


वह रहेगी | ओर जब वर्ग ही नहीं रहेंगे, तो राज्य की आवश्यकता भी 
नहीं रहेगी | 


संक्रमण-काल की स्थिति 

सवाल हैँ कि समाज-परिवर्तन के सक्रमण-काल में क्या होगा ? 

आशक्षेप यह है कि संक्रमण की अवस्था में जिनके हाथ में सत्ता और सम्पत्ति 
दोना केन्द्रित हो जायेंगी, वे क्या फरिव्ते होंगे जो अपनी मर्जी से उन्हें छोड 
देंगे ? वर्ग-निरकरण के लिए. जितने दिन लगेगे, उतने डिन में एक नया वर्ग 
पंठा हो जायगा, निसको सत्ता और संपत्ति ठोनों के खामित्व का अभ्वास हो 
जायगा | इस अम्यास के कारण 'े मेरे अधिकार ६” यद्द संस्कार उसके मन 
में पैदा होगा और इसमें से एक नया वर्ग पेठा होगा । पहले का वर्ग सम्पत्ति 
धारिया का, माल्कों का, अमीर्से का वर्ग था। सारी सत्ता उसके हाथ मे 
शाती थी। धीरे-बीरे लोकझादही आयी और राज्य-सत्ता उसके हाथ से क्षीण 
हेने लूगी। गज्बन्सत्ता को वह स्परीद सकता था, लेकिन सारी-की-सारी राज्य- 
सत्ता छा #द़ार नहीं रह गया | 

बाट में क्या होगा ! विधान से, कानन से और कऋ्रान्ति-सिद्ध अधिकार्रों से 
सुद्रीमर आदमी, लो अपने को श्रमिकों के प्रतिनिधि कहलायेगे, सत्ता और 


टस्टीशिप या थावीदारी १७५९ 


संपत्ति दोनो के अधिकारी बन जायेंगे। एक अनर्थ को मिटाने के लिए वे 
एक दूसरा भयानक अनर्थ दुनिया में स्थापित करेगे | यह आश्षेप है | 


सम्पत्ति मेरी नहीं, समाज की 


इस आशक्षेप से बचने का रास्ता ट्रस्टीशिप है। ट्रस्टीशिप मे यह योजना है 
कि जो सम्पत्ति मेरे पास है, उसे में अपनी नहीं मार्देंगा | यहाँ स्वेच्छा के लिए 
परिस्थिति मे भी प्रेरणा है । परिस्थिति का दबाव है। केवल नैतिक या हृदय 
की उदारता की प्रेरणा नहीं, बल्कि एक भौतिक प्रेरणा मी है। यह भौतिक 
प्रेरणा कौन-सी है ! पूँजीवाद के अन्तर्गत विरोध प्रकट हो रहा है। पूँजीवादियों 
ने विरोध पैदा कर दिया ) राज्य साधारण मनुष्य के हाथ मे दे दिया | सत्ता 
साव॑त्रिक है और सम्पत्ति सार्वत्रिक नहीं है, यह विरोध ज्यादा दिन नहीं चल 
सकता । उसमे स्वेच्छा तो अवव्य है | लेकिन स्वेच्छा के लिए परिस्थिति मे प्रेरणा 
भी है। तो, जितनी सम्पत्ति आज मेरे पास है, उतनी सम्पत्ति मै अपनी नहीं, 
समाज की माझूँगा | 


अब इसमे कौन-सी मर्यादा आती है ! ट्रस्टीशिप की क्‍या पहचान है ! 
हर अमीर कहेगा कि में ट्रस्टी हैँ, मे अपनी सम्पत्ति समाज के लिए मानता 
हूँ। आज किसीके पास दो लाख रुपये हैं। दो साल बाद आप उससे पूछने 
गये : 'कितनी सम्पत्ति है !” तो कहता है * “दस लाख ” यह ट्रस्टीशिप 
नहीं है | 
जो सम्पत्ति मेरे पास परिस्थिति या जन्म से आयी है, उसका अगर में 
अपने-आपको ट्रस्टी मानता हूँ, तो उसको बढ़ाने की कोशिश नहीं करूँगा | 
क्योकि उसे तो मुझे कभी-न-कभी समाज को सौंपना ही है । समाज के लिए 
ही मैं रख रहा हूँ । लेकिन जिस समाज मे वह रहता है, वह समाज अगर 
कहेगा कि इतनी-इतनी सम्पत्ति आप हमे बढाकर दे दीजिये, तो वह बढ़ाकर 
दे सकता है | किन्तु समाज विवेकी होगा, तो ऐसा नहीं कहेगा । क्यो १ उसके 
लिए, संपत्ति पर व्याज लेना पड़ेगा । नतीजा यह होगा कि मूलधन ज्यो-का-त्यो 
बना रहेगा और समाज यह चाहेगा कि व्याज पर ही हमारा कांम चले | अगर 
समाज समाजवाद की तरफ जा रहा हो, तो वह यह चाह नहीं सकता। हों, 
पूँजीवादी समाज हो, तो कोई बात ही नही। उसमे भी कर लगाना होता है । 
तो, समाज बहुत जल्दी यह कह देगा कि इस तरह ठुम सम्पत्ति बढा रहे हो, 
यह ठीक नहीं करते | 
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सम्पत्ति बढ़ाना बन्द करें 


जितनी सम्णत्ति है, उसे मन॒प्व वढा सकता हैं या नहीं, इसमे मुख्य विचार 
यह करना होगा कि सम्गत्ति बढाने का साधन क्या होंगा--शुनाफा, किराया 
वा टीका ? इसका आरम्भ करना होगा अपनी संस्थाओं से | उसके बाढ ट्रस्टी 
से कद् सकेग | आज तो इमने उल्ठे पेमाने ल्याये दे | गाधी-स्मारक निधि के 
लिए यह लागू नहीं है, कत्तूर्वा ट्रस्ट के लिए वह लागू नहीं न पी० एस० 
पी० के फण्ड के लिए यह लागू नहीं है, सर्द सेवा संघ्र के लिए बह लागू नहीं है, 
ऐसा कहने से काम नही चलेगा | पहले आप संस्थार्ओों से कहेंगे कि सम्पत्ति को 
बढाने की कोशिय न करें| 

दूसरा सवाल बह आता है कि कोइ अपनें-आपको ट्रस्टी कहता दई और 
अपनी सम्पत्ति भी बटाता जाता £, तो क्या किवा जाय ? अगर वह ट्रस्टी हे, 
तो अपनी सम्पत्ति की बोपणा करेगा | उसमे जितनी अमिदृद्धि होगी, व्दृ 
समाज का दे ठेगा | तो, इसमे से राम की जो प्रेरणा है, वह कम हो जाती 
है | इसके वाद मी व्यवह्यार में जो दुष्ता रहेगी, उसके लिए. अढ्म उपाय 
सोचने होंगे । जैसे, आपने परिस्थिति में एक ठवाव पैठा किया कि उसको ट्रस्टी 
धोषित करने की प्रेरणा हुई | दूसरे, ट्रत्टीशिप आनुव्शिक नहीं हो सकती | हों, 
समाल अगर कहे कि तुम्हारा पिता ट्रस्टी था; अब ठुम भी रहो, तो ठीक हैँ | 
समाज की हरवक्त दोबारा विचार करना होगा | एक टस्टी की सत्यु के बाद 
अगर उसके पास संपत्ति बच गरवी हों, तो समाज उसके विनियोग पर विचार 
करेगा | अगर न रही हो, तो सवाल ही नहीं है । 

ट्स ठरद कई तरीके सोचे जा सकते ह | 

उस्टी दोने की एक पहचान वह टै कि व्यक्तिगत सम्पत्ति मे वृद्धि नहीं 
हानी चाहिए, | 


ट्स्टीशिप का समग्र सिद्धान्त ; १९; 


सामाजिक परिस्थिति या अपने पुरुषार्थ से हमे जो कुछ प्राप्त हो, उस 
सबकी हम न्यास, थांती या धरोहर मानेंगे । इस वृत्ति का नाम है ट्रस्टीशिप' | 

दूसरी चीज यह भी है कि जो कुछ हमे प्राप्त है, वह अपने उपभोग के 
लिए नही, प्रत्यपण! के लिए है। “प्रत्यपंण” इसलिए कि आज की जितनी 
सम्पत्ति और स्वामित्व है, उसका अधिकाश भाग अपहरण का है। अपहरण 
चोरी है | परिग्रह चोरी है, स्तेय है। अस्तेव और अपरिग्रह दोनों साथ-साथ 
चलते है । अस्तेवय और परिग्रह दोनों साथ-साथ नहीं रह सकते | इसलिए 
सम्पत्ति और स्वामित्व के विषय मे समाज में अलग-अलग धारणाएँ और 
सिद्धान्त उत्पन्न हुए | 


क्रान्ति की बुनियाद 


सारे क्रान्तिकारियों में से जो सुधारवादी थे, उन्होने यहां तक कहा कि हम 
यह नहीं जानते कि सारा-का-सारा परिग्रह चोरी है या नही; लेकिन इतना हम 
जानते है कि वहुत-सा परिग्रह ऐसा है, जिसे 'चोरी' कहा जा सकता है या जो 
चोरी का परिणाम है| इसलिए सम्पत्ति और स्वामित्व की तरफ से मनुष्य का 
रुख बढलना, मनुष्यों का.सम्पत्ति के आधार पर आज जो पारस्परिक सम्बन्ध 
है, उसमें आमलाग्र परिवर्तन करना, क्रान्ति की बुनियाद मानी गयी | 
संक्रमणकाल में आज मुझे जो सम्पत्ति और स्वामित्व प्रास है, वह समाज 
को प्रत्यर्पित करने के लिए है, छोटा देने के लिए है । अपने उपभोग के लिए 
वह नहीं-है। मैं उसमे अभिवृद्धि, इजाफा नहीं करूँगा | बल्कि जो है, उसे कम 
करने की कोशिश करूँगा | अगर समाज के लिए उसे बढाना ही हो, तो व्याज, 
किराया, मुनाफा, ठीका या ठल्ाछी इन साधनों से में उसे नहीं बढ़ाऊँगा । 


ट्रस्टीशिप के विचार से क्रान्ति 


जिस समाज मे ट्रस्टी रहता है, उस समाज ने ट्रस्टी से "अगर कह कि 
अपनी सम्पत्ति हमे बढ़ानी है और इसे बढाने की सिफत हमसे ज्यादा तू जानता 
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है, तो इसे बढ़ा । वह बढ़ा देता है, पर सम्पत्ति जितनी बढ़ेगी, वह सारी-की- 
सारी समाज की होगी । अगर यह नहीं होता, तो ट्रस्टीशिप का विचार क्रान्ति- 
कारी नहीं हो सकता | 
ट्रस्टीशिप समाज-परिवर्तन का साधन होना चाहिए. | याने ट्रस्टीगिप से 
सम्पत्ति के प्रति, स्वामित्व के प्रति मनुष्य का रुख बदलना चाहिए और सम्पत्ति 
पर आधारित मनुप्यो के जो सम्बन्ध है, उनमें परिवर्तन होना चाहिए | अगर 
वह नहीं है, तो ट्रस्टीशिप एक प्राचीन परम्परागत संस्था बन जाती है, जिसे हम 
ठान-चइत्ति की सस्था कहते है | उसमे किसी प्रकार की समाज-परिवर्तन की शक्ति 
पैटा नहीं होती | 
जब हम कहते हैं कि ट्रस्टीशिप होनी चाहिए, तो उस ट्रस्टीशिप का आधार 
होंगा--अस्तेब और अपरिग्रह । आधार होगा अस्तेय, उसका स्वरुप होगा 
अपरिग्रह | अगर अपरिग्रह और अस्तेय का सिद्धान्त नहीं माना गया, तो 
ट्रस्टीमिप और व्यक्तिगत स्वामित्व में कोई अन्तर नहीं रह जायगा | पुरातन- 
मतवादी, जिन्हे में जीर्ण-मतवादी कहा करता हैँ, कहते थे कि सम्पत्ति ओर 
स्वामित्व का अधिकार मनुप्य का मूलभूत अधिकार है। तो, क्या उनका 
विचार ट्रस्टीनिप में आता है ? अगर उनके लिए, ट्रस्टीदिप में स्थान है, तो 
आप ट्रस्टीशिप को समाज-परिवर्तन का साधन नहीं मान सकते | 
स्वामित्व की प्रेरणा का प्रइन 
व्यक्तिगत स्वामित्व और व्यक्तिगत सम्पत्ति का आयोजन इसलिए किया 
गया था कि समाज के विरोध मे व्यक्ति के लिए कुछ स्वतन्त्रता का आब्वासन 
हो | उसे व्यक्ति की स्वतन्त्रता का आधार माना गया था | व्यक्ति और समाज 
इन दोनों में विरोध पैदा हो जाता है, तो समाज के विरोध में अपनी स्वतन्त्रता 
का संरक्षण करने के लिए क्या व्यक्ति के पास कोई साधन है! जवाब मिलता 
है कि व्यक्ति के पास ऐसा साधन है, मनुष्य की व्यक्तिगत सम्पत्ति | समाज में 
बह जो परिश्रम करता है, उसके लिए क्या उसके पास कोई ग्रेरणा है ? इसका 
जवाब मिलता हू कि प्रेरणा स्वामित्व की है | 
आरम्म मे यह विचार गाघी का भी रहा, उनके साथियों का भी रहा। 
इसलिए ऐसा एक भ्रम पैठा हुआ कि गाघरी के विचार मे व्यक्तिगत स्वामित्व 
एक अनिवार्य स्थान रखता है | दूसरा भ्रम यह पैदा हुआ कि उनके आदर्भ 
समाज में वर्ग रहेंगे और वर्ग का समन्वय होगा, वर्ग का निराकरण नहीं 
दोगा। यहीं श्रम स्वतन्त्र पक्ष आज हमारें सामने बार-बार रखता है। लेकिन 


टरेस्टीशिप का समग्र सिंद्धान्त १८३ 


भनर 


हमने देखा कि गाधी और उनके सहयोगियों के मन में ट्रस्टीगिप के विचार 
का विंकास हुआ। इसका कारण यह था कि समाज की रवना के लिए, 
उन्होंने जो आधारभूत सिद्धान्त माने थे, वे अस्तेय और अपरिग्रह के थे | ये 
सिद्धान्त मान लेने के बाद सम्पत्ति और स्वामित्व की भावना मे कई प्रकार 
का परिवर्तन चलता है | 


ब्रह्मचये का ब्रत 


एक उदाहरण लीजिये | ब्रह्मचर्य का ब्रत विवाह का विरोध करने के 
लिए नहीं है। लेकिन आश्रम के नियमों में कहा गया कि वहाँ “विवाहित 
ब्रह्मचर्य' होगा | विवाहित ब्रह्मचर्य जब कह देते हैं, तब विवाह का जो 
प्रयोजन था, वह स्वतः नष्ट हो जाता है। दोनों साथ-साथ रहते है, छेकिन 
पति-पत्नी के नाते साथ नही रहते | विवाह का सम्बन्ध गौण हो जाता है और 
ब्रह्मचर्य मुख्य । उसी प्रकार संतान-निरोध का सवाल आता है, तो कहते है 
कि वह संयम से होना चाहिए | इसका अर्थ है कि विवाहित अबस्था में भी 
ऐसे नैष्ठिक ब्रह्मचर्य से रहना चाहिए कि सन्तान पैदा होने की सम्भावना ही न 
रहे | साफ है कि ब्रह्मचर्य के आधार पर विवाह होता है, तो विवाह की भूमिका 
गौण होती है | जहाँ पति-पत्नी का शरीर-संबंध गौण होता है, वहाँ प्रेम मुख्य 
होता है| 

विवाह की भूमिका यह है कि स्त्री और पुरुष के शरीर-सबंध की अपेक्षा 
उनका प्रेस-सबध अधिक महत्त्व का है। नहीं तो विवाह का कोई प्रयोजन नही 
रहता | इस तरह जब हम आर्थिक क्षेत्र मे अस्तेव और अपरिग्रह के आधारभूत 
सिद्धान्तों को लेते हैं, तो खामित्त और संपत्ति की भूमिका, उसका आशय 
इतना बदल जाता है कि स्वामित्व और सम्पत्ति का लगभग विसर्जन हो 
जाता है। 


कछा, प्रतिभा ओर श्रम 


आज सम्पत्ति के विषय मे कानून में जो शब्द है, वह बडा अन्वर्थक है | 
वह है 'होल्डिंग प्रापर्टी! | आइ होल्ड”--मैं घारण करता हूँ। कानून मे 
प्रापर्टी के छिए दूसरा शब्द भी है। वह है--पजेशन! | कानून मे आपके 
कब्जे मे अगर कोई चीज है, तो वह ९० ग्रतिशत आपकी हो ही गयी | दस 
प्रतिशत वह इसलिए, नहीं है कि शायद कोई यह साबित कर दे कि आपने उस 
चीज का अपहरण किया है। सवाल है कि जिस समाज में अस्तेव और 
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अपरिय्रहद होगा, क्या उस समाज मे भी टस्टीकिप' का कोई खान होगा ? इसका 
उत्तर समाजवादियों ने ठिया है, दसरे अथशात्रतियों ने भी दिया दे और 
सठाचारादी नीतिवादी छोगो ने तो दिया ही ८ | अर्थशासत्री कहते दे कि पूंजी 
आज श्रम से काम लेती मेहनतवाले को, मजदर को जी काम ठेती है | 
ऐजी माल्कि है, मदर नोकर है | असल में मालिक कोन है १ परिश्रम माल्कि 

और परिश्रम पूँजी का उपयोग करेगा। श्रम के लिए पजी का उपयोग होना 
चाहिए, पूँजी के लिए श्रम का नहीं | मुख्य वस्तु दै--कला, प्रतिभा और श्रम | 


श्रम भी प्रत्यवण की चस्तु 


ट्रस्टीगिप की मॉग वह दे कि जिसके पास श्रम-शक्ति है, उसे उसको भी 
प्रयपण की वस्तु मानना चाहिए | श्रम-वक्ति भी उपभोग के लिए नहीं है । 
मेरे श्रम का मुझे जो फल मिलता है, वह मेरा है, ऐसा माननेवांला टस्टी नहीं 
| कारीगर अपने को अपने औजारे का और अपनी मेहनत का ट्रस्टी 
मानगा | वह यह नहीं कह सकेगा कि यह मेरा औजार है, में इसके साथ चाहे 
जे कर सकूँगा | “में इसे तोड दूँगा या नदी मे फेक ढूँगा', वह ऐसा नहीं कह 
सकता | अगर वह ऐसा कहता है, तो वह ट्रस्टी नही है | पूँजीवाढ के युग में 
प्रेजीवादी माल्कि अपने को जिस तरह का मालिक मान रहा हैं, उसी तरह वह 
छोटा माल्कि है। छोण है, इसलिए वह कम पूँजीवाठी नहीं हो जाता | वह 
उतना ही बडा प्रजीवाठी वन जाता है, जितना बढ़ा वह, जो कहता है कि वह 
मर्द फाउटनपेन हैं, टसक्रा चाहे जो उपयोग में करूँगा | यह्द मेरी रोटी है, 
टसे चाहे जहाँ फ्रेंकेंगा । समाज कहेगा कि समाज मे वस्तु का अपमान 
साह्कृतिक दोप है | 
ये सारी जीवन की विभृतियाँ है और इनके लिए भी आदर होना चाहिए | 
इस ससार में जीवन सुग्यन्न करनेवाली जितनी-जितनी वस्तुएँ है, वे सत्र जीवन 
की विभूतियों ह। जो बस्तु्ँँ जीवन सपन्न करनेवाली नही हैं, वे भी जीवन की 
विनृतियाँ ६। मनुष्य कद्दवा है कि नल में पानी है, में इसे चाहे जैसा बहने 
टगा, क्योंकि भने उसका टैक्स दिया है |? बह टीक नहीं | ट्रस्टीशिप में सृष्टि के 
प्रति जमा आदर रहेगा, उसी तरद का आदर बच्वु के प्रति, उपकरण के प्रति 
ओर श्रम ऋ प्रति भी रहेगा | 
आत्महत्या + शरीर और आत्मा 


भर के प्रति आदटर की बात बताते हुए मने कहा था कि अपने दारीर के 
प्रति जुगुप्सा, तुच्छता का भाव ने धार्मिक है, न आध्यात्मिक, न नैतिक है 
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सास्कृतिक | दूसरे का शरीर अवध्य है, अनाक्रमणीय है, दूसरे के शरीर पर 
कोई आक्रमण नही कर सकता, कोई उसकी इच्छा के विरुद्ध उसके शरीर का 
उपयोग नहीं कर सकता, करना भी नहीं चाहिए। जिस प्रकार दूसरे का शरीर 
अनाक्रमणीय है, अवध्य है, उसी प्रकार मेरा अपना शरीर भी अनाक्रमणीय है, 
अवध्य है। कानून से आत्म-हत्या को गुनाह करार कर दिया गया है, यह 
अलग चीज है। अगर यह गुनाह पूरा हो गया, तो कानून कुछ नहीं कर 
सकता | बच गये, तो सजा होती है। आत्महत्या का गुनाह पूरा हो जाता है, 
तो कानून से परे हो जाते हैं। कानून मे 'सुइसाइड” ( आत्महत्या ) की जो 
परिभाषा है, वह एक सकेत है । हर मनुष्य अवध्य है, किसी मनुष्य को आप 
नही मार सकते--यह सकेत है | ह 
दूसरे मनुष्य का शरीर अनाक्रमणीय और पवित्र है। वह जीबन मे प्रतिमा 
और कल्य का विक्रास कर सकता है। इसलिए भगवान्‌ के मदिर से अधिक 
पविन्न है | दूसरे के शरीर के प्रति जैसा मै मानता हूँ, वैसा ही अपने शरीर के 
प्रति भी मार्नूँ | 
मनुष्य आत्महत्या करने की चेश्ठ करता है। वह बच जाता है, तो कानून 
सजा करता है और वह उस प्रयत्न में सफल हो जाता है, तो कानून क्या 
करता है ? कानून की कमजोरी की ' पूर्ति मनुष्य के ट्रस्टीशिप के सिद्धान्त से 
होती है | अपने को अपने शरीर का वह ट्रस्टी मानता है। “यह शरीर गधा है, 
में उसके साथ चाहे जो कुछ करूँगा | इस शरीर से ऊब गया हूँ, यह बदढसूरत 
है । इस शरीर मे क्या है, आज मर जाऊँ, तो अच्छा है !? 
अरे, तो तू क्यो नही मर जाता ! शरीर को क्यों मारना चाहता है! 
लेकिन द्वरीर उसके साथ इतना जुडा है कि उसके बिना मरना भी मुश्किल है | 
“इस शरीर से ऐसा तंग आ गया हूँ कि इसे छोड जाऊँ, ऐसा लगता है | 
ञअरीर तो मणिकर्णिका चछा जायगा | लेकिन तू कहाँ जायगा १?” उसने 
सोचा कि इससे छूटकर अच्छी जगह जाऊँगा । 
एक तरफ तो इतना ऊब गया कि उससे छूटना चाहता है और दूसरी 
तरफ बगैर शरीर के मर नहीं सकता | ट्रस्टीशिप कहती है कि गरीर से इतना 
अभिमान नहीं होना चाहिए। “यह मेरा शरीर है, इसके साथ मै चाहे जो 
करूँगा?, यह तय्स्थता नहीं है, नम्नता नहीं है। हर मनुष्य दूसरों के लिए 
गक्तिभर काम करेगा और केवल आवश्यकता के लिए उपभोग लेगा । 
प्रतिग्रह आवश्यकता के अनुरूप और काम क्षमता के- अनुरूप'--जब इस 
सिद्धान्त पर अमल होगा, तब मनुष्य अपनी क्षमता को अपनी” नहीं मानेगा | 
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हमने ऐस समाज की कब्यना की है, जिसमे मनुष्य स्वतन्त्र प्रेरणा से अपनी 
शक्ति और रुचि के अनुसार काम करेंगा, कल्यपूण काम करेगा और काम 
करने की अपनी कुशलता बढायेगा | दूसरी तरफ जितनी आवश्यक- 
ताएँ हे, उतना ही वह प्रतिगान छेगा। अगर समाज से दुर्मित् है, तो 
प्रतिग्रह कम करता चत्य जाबगा, काम करने की क्षमता बढ़ाता चल 
जायगा | बाने वह अधिक-से-अधिक देगा और कम-से-कम लेगा | जीवन के 
वे मूल्य अवान्तर प्ररणाओं से पैदा नहीं हुए। अबांतर प्रेरणाओं से, अवातर 
कारणों से जीवन के मूल्यों पर आवरण आ गया है। ऐसा है, तो उसके कारण 
देँढने चाहिए. | छेकिन जीवन के जो प्रधान मुल्य हैं, वे जीवन की प्रद्नत्ति में से 
आते दे । यहाँ यह नहीं समझना चाहिए कि हम संयम की वात कर रहे दे | 
प्रेम मनुस्य का खमाव है और प्रेम में जितने अवांतर प्रयोजन होंगे, उतना वह 
कलपित होता हैं। उसमें दोष पैदा होता है । इसलिए, कहते हैं कि मित्र का 
प्रेम, सा का प्रेम सबसे झुद्ध प्रेम है | 


सग्ुण मूर्ति 


सामने कुछ सगुण मूर्ति चाहिए,। तेरी कला, तेरी प्रतिभा, तेरा श्रम ग्रत्यर्पण 
के लिए ६ | किसके य्रत्वपण के लिए, ? वह है पडोसी के लिए | इसका नाम 
गावी ने ल्वठेशी' रखा | मानव का कोई सग्रुण रूप चाहिए, जिसके लिए. सब 
कुछ दे । बह ट्रस्टीशिप का सिद्धान्त समाज-परिवर्तन और समाज-धारणा का 
सिद्धान्त दे । 


दोनो तरह से हमने इस प्र्न पर विचार किया | हमारे पास सम्पत्ति ओर 
उसे सखने की इच्छा दे, तो ऐसी कौन-सी पद्धति होगी, लिसमें हम सम्पत्ति रख 
सकेंगे ओर इससे समाज में प्रतिश्ष भी मिल सकेगी ? इसके लिए यह ट्रस्टी- 
दिप का रिद्धान्त सुविधाजनक ६”-इस तरह की जिसकी मनोदृत्ति होगी, 
उसके लिए ट्रस्टीशिप का सिद्धान्त नहीं है, फिर बह किसान हों था बढा 
भारी एलीपति | 

जो किसान मालकियत से विपका हुआ ह, वह छोटे पैमाने पर प्ँलीपति है, 
चुरजुआ £ै। आकार छोटा भले ही हो, लेकिन उसकी इत्ति प्रेंजीपति की ही है | 
स्वामिल् का विसर्तनन करना अगर किसी क्षेत्र में सबसे अधिक मुश्किल है, तो 
वह ज्मीन के क्षेत्र में | जमीन के साथ क्सिन का याने जमीन जोतनेवाले 
मालिक का जो स्नेह शेता है, जो प्रेम होता है, वद केवल मौतिक वस्तु नहीं 
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है। जो महान्‌ निरीक्षक है, उन्होंने इसका गहराई के साथ अध्ययन किया है| 
पर्ल बक ने बहुत छोटी उम्र से किसान का जीवन देखा । उसने बताया है कि 
किसान का उसकी भूमि के साथ क्या सम्बन्ध होता है । 


भूसि ओर किसान 


गोल्डस्मिथ ने देखा कि बड़े-बडे जमींदार हजारों एकड जमीन अपने पास 
रखकर घेरे डालने लगे है। किसान अपनी जमीने छोड-छोडकर बेघर हो रहे 
है | उनमे से कई अमेरिका जा रहे हैं । इन सब बातो का उसने डिजर्टेड 
व्हिलेज” मे वर्णन किया है। वह जब किसान का वर्णन करता है, तो उसकी 
वेदना का वर्णन करता है। किसान का जमीन के साथ सम्बन्ध उतना ही 
सजीव है, जितना देशभक्त का अपने देश के साथ होता है। जिस भूमि मे 
मनुष्य पैदा हुआ है, उसके प्रति उसकी एक भावना होती है। यह भावना 
केवल भौतिक नही होती | 
किसान के मन मे अपनी जमीन के लिए. जो भावना रहती है, उसके दो 
पहलू हैं | एक तो यह कि किसान अपनी जमीन नहीं छोड़ेगा । आज खतन्‍्त्र- 
पार्टीवाले और दूसरे छोग कहते है कि किसान का जमीन से जो छगाव है, 
इसको अगर आप समझे और देखे, तो किसान की माऊकियत कायम रहनी 
चाहिए, | आप यह मत समझिये कि वह अपनी मालकियत छोड़ देगा | 
इससे ठीक उल्टा पहल विनोबा ने लिया। माता के लिए किसान की 
जितनी पूज्य बुद्धि है, उतनी ही भूमि के लिए है। तीन माताएँ मानी गयी 
हैं-“-जननी, जन्मभूमि और गाय । भावना की दृष्टि से सबसे पहले जननी, फिर 
जन्मसूमि और बाद मे गाय। जन्मभूमि के लिए जो भावना है, उस भावना 
के प्रतिकूल मालकियत की भावना है, यह चीज उसे समझाना चाहिए | 
जमीन के विपय मे किसान की जो भूमिका है, वह मालकियत के विसर्जन के 
अनुकूल है। कही-कहीं गाधी के विचार मे भी इसकी ध्वनि आती है । वे कहते 
हैं कि पंचतत्वो मे से भूमि एक तत्त्व है और भगवान्‌ के सब पुत्री को समान 
रूप से प्रास होना चाहिए | 
गाधी की बातो में यह ध्वनि निकलती है कि किसान अपने को ट्रस्टी मान 
सकता है और यह कह सकता है कि भूमि मे जो परिश्रम होता है, वह अनमोल 
है। क्यो १ एक दूसरा सकेत इसके साथ जुड़ा हुआ है। हमारे देश मे अन्न का 
दान झुद्ध दान माना जाता है। इतना शद्ध दान दूसरा कोई है नहीं। कारण 
आप पूछिये, तो यह बतलाते है कि अन्न का दुरुपयोग नहीं हो सकता। अन्न 
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के दान का एक ही पात्र है--उदर-पात्र | तो, उदर के पात्र से अन्न का दान 
बहुत निर्ठांपत माना जाता है। अन्न का बविक्रव सोष माना जाता हैँ। एक 
जमाने मे दूध का विक्रम भी सठोप माना जाता था। इसमें यह तत्व छिपा 
हुआ ८ कि अन्न का उत्ताठक अपने उतलादन का माल्कि नहीं माना जायगा | 
अर्थात्‌ उसका श्रम अनमोल है। परन्तु अर्थगात्र का गणित विल्कुल उल्ल्य 
है। दुनिया अन्न सले में मॉगती हैं। लिस देश से सूख है, उस ठेश में अन्न 
मुल्म होना चाहिए | आश्िक दृष्टि से अन्न से ज्यादा महँगा कच्चा माल, 
कच्चे माल से पक्का माल और पक्के माल से व्याणरी माल महेंगा होता है | 

यह जो आज का अर्थशात््र 5, इसे बदल ठेना होगा या फिर यह जो अन्न का 
उत्पाठन करता है, उसे अन्न के उत्पादन के लिए कोई मोतिक् ग्रेरणा नहीं 
होंगी । मातिक प्रेरणा नही होगी, तो फिर अन्न उद्माठन केसे होगा ! 


सामाजिक प्रेरणा रे 


अब तक की समाज की प्रेरणा धार्मिक थी। उसकी जगह सामाजिक प्रेरणा 
टाखिल #रनी होगी । अगर अन्न कच्चे माल के साथ, पक्के माल के साथ 
और व्यापारी माल के साथ प्रतियोगिता नहीं कर सकता, तो अन्न की और 
उसके उत्पादन की भी एक विशिष्ट भूमिका होनी चाहिए | इस दृष्टि से छोग 
कहते आर उदाइरण भी उठेंते हे कि किसान एक सेर वोता है ओर एक मन 
लेता ६। बगर मेइनत से इतना गुना क्सिका उत्पादन नहीं होता | सुद्दीमर 
कपास टाला और धोती निकल आयी हो, ऐसा नहीं होता ! एक फिजियाक्रेट 

शहरी का कहना था कि सबसे ज्यादा ठक्‍स किसान से ठेना चाहिए | 
दुसमे से क्यों नंद ? 


रेशनिग के पीछे की भावना 

छिसान की भूमिका में ओर दसरे की भूमिक्रा मे बढ जो अन्तर दे, उसमे 
अवठ 55 रहस्य £ | अकाल के जमाने में जो अन्न पेटा होता ह#ै, वह साग का 
साग टस्ट बन लाता है। एक तरह से सारी सम्गनति ट्रस्ट वन जाती है । आप 
कोल करते है | कहते दे कि जो सामग्री है, उसे हम ढोंटेंगे | बॉटने का मत- 
ल्ब यह नहीं कि जो ब्यादा दाम देकर खरीदेगा, उसे ठेगे | आज का बाजार 
नीलाम का बाजार है। सौदे की आयक्षा नीलाम ज्याठा दैँ ! उसमे वल्तु उसे 
मिलती है. जे सबसे अधिक्र दाम दे सकता £। लेकिन समाज में वन्‍तर्ओं ले 
दाम निश्चित रगने की आवश्यकता पंठा होती हे | सबसे बंटी आवध्यकता तत्र 
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होती है, जब आवध्यकता अधिक और वस्तु कम हो | तब आप कण्ट्रोल, रेशन 
करते है, नियत्रण करते है और वितरण को व्यवस्थित कर देते है। समाज मे 
यह जो आवश्यकता पैंठा होती है, उसके पीछे छिपी हुई भावना ट्रस्टीशिप की 
को भावना है | 


तीन प्रकार के खामित्व 


यह ट्रस्टीशिप का सिद्धान्त अपने विकसित रूप में क्रान्तिकारी सिद्धान्त है | 
ट्रस्टीशिप के विचार को बहुत स्पष्ट रूप से समझ लेना आवश्यक है। आज 
तीन तरह के खामिल की बात चल रही है--राज्य-स्वामित्र, संस्था-स्वामिल 
और व्यक्ति-खामिल या कोठुम्विक खामिलख | एक चौथा खामिल मी है, जो 
समाजवाद और कम्युनिज्म मे सही माना गया है, वह है--भोग्य वस्तुओं का 
व्यक्तिगत खामिल | अब थे दो चीजे हुईं । सम्पत्ति निर्माण करने के साधनों 
का खामित्व कौटग्बिक न हो, व्यक्तिगत न हो । उपभोग करने की चीजो का 
खामित्व व्यक्तिगत और कौटुम्बिक हो सकेगा | समाजवाद और साम्यवाद मे 
यह जो विशेष बात है, उसे समझ लेना आवश्यक है | भोग्य वस्तु और उपयोगी 
वस्तुओं का व्यक्तिगत और कोटम्बिक खामित्व रहेगा | केवलछ आपके कपड़े ही 
नहीं, आपका रहने का मकान, आपकी मोटरकार, आपकी टेबलू-कुर्सी, आपका 
पलंग, आपकी थाली-इन सब वस्तुओं पर आपका स्वामित्व रहेगा | 
अति संग्रह कुसंस्कार 
उपमोग की वस्तुओं का अति संग्रह कुसस्कार है | मनुष्य का यह स्वभाव 
नही है, क्योकि उसकी भोग-क्षमता सीमित है। मराठी में खाडिलकर का एक 
नाटक है | एक पात्र दस अगुलियों मे दस अँगूठियों पहनकर आता है | उसके 
पास बीस ऑगूठियों है। भगवान्‌ से कहता है कि दो हाथ और सॉगूगा, तो में 
भगवान्‌ ही बन जाऊँगा, चतुर्भुेज बन जाऊँगा। दो पैर और मॉर्गेगा-- 
नूपुर बॉधने के लिए | चतुर्भज नहीं तो चत॒ष्पाद ही सही ' 
आपके पास कुर्ते पचास है, तब भी पीठ एक ही है। मोटरे सो है, तब 
भी सीय एक ही है। तो अब पचास कुर्ते क्यो रखेंगे ! शान के लिए, | जिप्त 
दिन उसमे शान नहीं रहेगी, उस दिन कोई क्यों व्यर्थ ही रखेगा ? आपसे 
कोई कहे कि चौक में घूम आओ, तो आप बिस्तरे मे रखे हुए. इस्तरी के कपड़े 
निकाल लेंगे। पर ञंकररावजी से मिलने जायेंगे, तो क्या कोई इस्तरी के कपडे 
पहनकर जायेंगे ! | 
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जहाँ सामानिक प्रतिष्ठा उपमोग के साधनों की बहुलता में नहीं होती, वहाँ 
मनुष्य उपमोग के साधन छुटाने मे दिलचस्पी नहीं रखता | मन॒स्य का जैसे-जैसे 
साल्कृतिक विकास होता है, वैसे व्ल्स की चीजें की सामालिक प्रतिष्ठा कम 
होती उली जाती है। इसका उठाहरुण है कम्युनिज्म | उसमें एक पुरुष की 
चार न्न्रियों सामाजिक प्रतिष्ठा का लक्षण नहीं है | कम्युनिज्म भोगवादी है, तो 
भी एक पति की चार ख्रियों प्रतिण् का साथन नहीं है | समाजवादी देंश मानते 
है कि वेस्या किसी शहर की झोमा का साधन नहीं है। झराव विल्यस का 
साधन नहीं है | 


सानवींय प्रकृति 


मनुप्व की मोग-क्षमता सीमित दै। व्योंग कहते है कि उसकी आकाक्षा 
अनन्त # | आकाख्षा के पीछे मोग के साधन चलते है, क्षमता नहीं। मोग- 
श्रमता अपने में मनुग्व छे संग्रह को मर्वाठित कर ठेती हैं | समी जानते हैं कि 
भोग के साधन जितने बढे, समाज में मोग की आकाक्षा उतनी बढ़ी; लेकिन 
भोग की क्षमता उस अनुपात में नहीं वद्दे । मान लीजिये कि इस वक्त मेरी 
आकाक्षा पकोडी खाने की है, लेकिन क्षमता नहीं है। ठो मोटर रखने में 
सामालिक्र प्रतिष्ठा नहीं होगी, तो मनुष्य ठो मोटर नहीं रखेगा । क्योंकि दो 
मोदर रखने पर भी वह एक द्वी सीट प्र ब्रेठेगा | मनुष्य की सम्रहृशील्ता 
उसका खमाव नहीं दे | ठह नाइक का बोझ नहीं ढोना चाहता | 


हर वस्तु के लिए आदर 


मनुप्य की उपभाग ओर सम्रदह् की इच्छाओं में अन्तर हैं| समाजवाद और 
साम्यवाद आपके उपयोग की वस्तुओं आर उपमोग की वस्तुओं की मालकिवत 
क्षम्य मानता दे | ट्रस्टीशिप का सिद्धान्त हैँ कि उसके मी आप अपने को 
टस्टी माने । पाडेचरी में हर चीज पर एक चिप्पी लगी हुई है कि इस चीज 
का अपना व्यक्तित्व है कृपा करके इसे विगाडिये मता | यह दे वललु के 
लए आदर | 

हर खादित्यिकत और कवि जब उपमाएँ देता है, तब बद्द कहाँ से त्यता हे ? 
बद हर बस्ठ को विद्त्रि मानता है आर तब उपमा ठेठा है। नहीं तो उसके 
साहित्य में शोमा नहीं आती | सारी साष्टि को जिसने विभूति न माना हों, उसके 
साइिन्य में झोमा कहाँ से आयेगी ? काब्िठिस, वास्मीक्रि आदि में आप किसी 
वेश्या था च्प्रान्त पाने है ने चंद भी ब्निति बनकर आती हर ! साझभी सष्टि 
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अपने मे विभूति है। ट्रस्गीशिप, सृष्टि, जीवन के साधन और उत्पादन के 
उपकरण, उपभोग्य वस्तुओ आदि पर भी हमे इसी दृष्टि से विचार करना होगा | 
कोई आदसी कुर्ता फाडता है। ट्रस्टी कहेगा कि यह कुर्ता क्यों फाड 
रेहो?? 

अरे, कपड़े की इफरात है, चाहे जितना कपड़ा बनेगा |” 

नही, कपड़ा बनाने के साधन अपरिमित है, फिर भी तुझे कपड़ा फाड़ना 
नहीं चाहिए | गगाजल अपरिमित हो, तो भी उसे फेकने का तुझे कोई अधिकार 
नहीं है ।” 

विदेशी वस्त्र जब॒जलाये गये, तो दीनवच्ु एण्ड्रयूज ने गाधीजी पर आश्षेप 
किया और लिखा कि 'एक बंघु के बनाये हुए, सुन्दर वस्त्र को, गांधी, तुम 
जलाते हो !” गाधी ने इसका जवाब दिया ; 'हर वस्तु मेरे भाई की कला-ऋति 
है। में अपनी वेटी की बनायी हुई रोटी का आदर करता हूँ | उसी तरह हर 
मनुष्य की बनायी हुई जो वस्तु है, उसके लिए मनुष्य के मन में आदर होना 
चाहिए,। परन्तु उस रोटी मे अगर विष या रोग के बीज पड गये हो, तो मे 
उसे नष्ट करूँगा ।? मैने गाधी की बात अपने ढंग से रखी है 


सष्टि के लिए आदर का अर्थ 


सृष्टि के लिए आदर की बात जब हम कहते है, तो उस सृष्टि मे 'किपिठल 
रिसोर्सेंस' उत्तादन का मूलधन,--जमीन, लोहा, कोयला, आसमान, प्रकाश, 
तेल आदि सबका समावेश होता है। उपकरणों के लिए आदर हो | जिन 
वस्तुओ का निर्माण हुआ है, उन वस्तुओं के लिए भी आदर हो | यह ट्रस्टीशिप 
का समग्र सिद्धान्त है। हमने उसको बहुत सीमित कर दिया था। ट्र॒स्टीशिप 
की मनोज्त्ति मे और उसके समग्र सिद्वान्त मे ये सारी चीजे आती है। इसमे 
सम्यता को लेकर संयम अपने-आप आ जाता है। वस्तु के लिए आठर होगा, 
तो हम उसका नाश और दुरुपयोग नहीं होने देगे । 


<-२-? ६० जा 


ट्स्टीशिप ; प्रेरणा ; कर्म-खातन्ञ्य ;२०: 


भोग-छ्रमता की एक सीमा है | उसका अर्थ यद्द हे कि उपभोग ऐसा 
होना चाहिए, जिससे भोग-अ्क्ति क्षीण न हो । भोजन ऐसा होना चाहिए, 
जिसमे हाजमा कमजोर न हो | वर्गेर सबम के अर्रुर-धारणा नहीं होती | 

युक्ताह्ारविद्दासस्थ युक्तचेट्टस्थ कर्मसु । 
युक्तस्नप्नाववों धस्य योगो भवति दुःखहा ॥ 
गीता मे बाग का ऐसा रूश्वण किया टै। आहार-विहार युक्त होना चाहिए | 
युक्त से मतलब है--मबादित और सन्तुल््ति। कर्म और वाकी दूसरी सारी 
चेष्टाएँ, अन्य व्यापार भी मर्बादित हों--जागरण और सोना भी मर्वादित 
हे | ऐसा जो पुरुष होता है, उसके लिए, योग टुःखद्द” वाने दुःख का इरण 
करनेवात्य होता है | बद् बोगयुक्त जीवन मनःखास्थ्य और गरीस्-त्वास्थ्य के 
लिए आवश्यक है | इतनी बात ट्रत्टीदिप के विचार में जोडनी चादिए | 
कोटुम्बिक जीवन में ट्रस्टीशिप 

एक सवाल्ठ उठाया गया है कि ट्स्टीशिय का सिद्धान्त मामृली कौद्धविक 
जीव्न मे कसे त्यवा जा सकता है ? इसके लिए हमे व्यापकल की ओर बढना 
होगा | अपने हुट्ुंव मे तो जो मुख्य पुझष होता है, वह ट्रस्टी के नाते होता 
दे | अब इस मनोजृत्ति का विन्तार करना दे । इसे और अधिक व्यापक बनाना 
इसके दो-तीन प्रकार ऋे रुप हो सकते दे | 
एक प्रकार ठो वह होगा कि उसकी अपनी चेती में शोपण नहीं होगा | 
न ठो पद्च का झोपण होगा और न मनुप्य का । आज हमारी मनोश्वत्ति वर्दी 
अजीब # | कर्मी-क्मी मनु्व की सम्पन्ति और उसके स्वामित्व की भावना 
इतनी उन्क्रद हो जाती है कि बढ़ प्राणी और मनुष्य के ग्रति उसकी सद्दानुभूति 
क्षीण कर देती है | बच्चे के पैर में चोट आ जाब, तो मनुष्व को उतना दुच 
नही होता, शितना ऋआँच का प्याला ट्रट जाने से होता है। वस्तु के लिए 
आदर तो होना ही चाहिए, छेकिन टसका यद् मतत्य नहीं कि जीवन के प्रति 
चर से रूम आदर हा । सगपत्ति की मावना में वह बात आ चाती है। ट्सी- 
लिए मालकियत के लिए एक भार दूसरे माई क्वा खून भी कर डालता है | 


२ 
ब्् 
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मनुष्य ट्रस्णी बनना चाहे, तो ये तीन भावनाएँ प्रमुख हो जाती है--एक तो 
उसके यहाँ बैल को कम-से-कम तकलीफ होनी चाहिए; दूसरे, जो लेग उसके 
साथ काम करते हैं, उनके प्रति उसकी मावना यह होनी चाहिए कि वे लोग 
भी जमीन के उतने ही सालिक है, जितना मे हूँ | कानूनी मालकियत में शायद 
वह उन्हे शामिल न कर सके, लेकिन उसकी यह भावना होनी चाहिए कि ये 
लोग भी मेरी ही तरह जमीन के मालिक हैं | इसलिए इनके और मेरे व्यवहार 
में यह नहीं होना चाहिए कि मै हमेशा इनसे ज्यादा काम दे. और दाम कम 
दूँ । इनकी और मेरी भूमिका शेयरिंग कौ--हिस्सेदारी की होनी चाहिए । 
तीसरे, उसका संकल्प होना चाहिए कि मेरे कुद्ब मे अगर कोई जोतनेवाला न 
हो, तो कम-से-कम मेरे बाद यह जमीन मेरे पास न रहे। इस बात के लिए 
अपने जीते-जी उसे अपने कुठ्ुब को तैयार करना चाहिए । ये तीन बाते अगर 
बह करता है, तो ट्रस्टीशिंप की तरफ कठस बढाता है | 


गॉव की मारलकियत का अर्थ 


ट्रस्यीशिप आनुवशिक्र नहीं होगी। किसान का जोतने का अधिकार 
आनुवशिक मान सकते है। जो किसान आज जोत रहा है, उसका छडका 
अगर जोतना चाहता है, तो गॉव को चाहिए कि जहाँ तक हो, वह जमीन 
उसीको दे | उसका अधिकार पहला मामना चाहिए | लेकिन गॉव अगर यह 
समझे कि वह जोतने के लिए तैयार तो है, छेकिन उसके योग्य नहीं है, तो उसे 
यह कहने का अधिकार होगा कि वह किसान ट्रस्टी नही हो सकता | बाप के 
बाद वेट ट्रस्टी हो या नही, इसका विचार करने का अधिकार समाज को 
दिया जाय | अत मे तो हम समाज का भी स्वामित्व नहीं मानते, समाज को 
भी अपरियग्रही बनाना चाहते हैं | 
ग्रामदानी गॉववालो से यह कहना चाहिए. कि तुम्हारे गाँव को जितनी 
उपज होगी, उसमे से तुम्हारी आवश्यकता के लिए जितना चाहिए, उतना 
ही तुम्हे मिलेगा | फालतू उपज बाजार के लिए, नहीं है और विनिमय के लिए. 
भी नहीं है । जमीन गॉव की है, इसका मतलगब्र इतना ही है कि जोतने के लिए. 
वह गॉव की है | गॉव उसे बेच नहीं सकता | 
गॉव की मालकियत की मर्यादा यह है कि गॉव चाहे भी तो जमीन को 
वेच या बिगाड नही सकता । एक गॉव से कम जमीन है, दूसरे गाँव में ज्यादा | 
एक गाँव से कम आदसी है, दूसरे मे ज्यादा, तो दोनों गॉव मिलकर एक क्षेत्र 
होगा । आपको अनाज चाहिए और दूसरे को कपास, तो दोनों अदल-बदल 
श्ड्‌ 
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कर लेंगे | अठल-बदल का मतल्व यह नही हे कि जितनी कीमत की चीज आप 
गे, उतनी कीमत की चीज उसे ठेगे। फालतू उपज जहाँ आवश्यकता है, 
बहाँ जानी चाहिए | विकास के लिए जितना आवच्यक है, वह आपके पास 
रहेगा | जो अतिरिक्त होगा, वह वहों दे ठिया जायगा, जहाँ विकास के लिए 
उसकी आवतन्यकता हैं | 


मानवीय प्रेरणा 


आदमी भूखा हो, तो पहले बह अपनी भूख का विचार करता है| कहा 
जायगा कि उसमे अमी मानवता का आरंभ नहीं हुआ | पर उसमें मानवता 
का आरम्म हो सकता है। भगवान ने मनुग्य को इतनी अदभुत शक्ति दी दे 
कि भूखा आठमी भी मठिर मे जाकर कुछ चढाता है, यह हम रोज टेखते हैँ । 
मनुप्य की इस प्रेरणा को हम साथ-साथ जाग्रत करते चले चार्ये। ऐसा न हो 
कि वह प्रेरणा न हो जाब, वह आज दी सक्रिय मले ही न हो सके | दुर्भिश् 
है, तो पहली प्रेरणा उसीके निवारण की होती है । बह अभरम प्रेरणा नहीं, सही 
प्रेरणा है | 

इम उपभोग क्यो मर्वादित करते हे ! कहते हू कि हमसे चारित्य का विकास 
करना दे, यह एक़ प्रेरणा हुई | लेकिन दूसरी प्रेरणा, भोग-क्षमता सौं साछू तक 
दम रखनी टै--रीर-स्वास्थ्य सो साल तक रखना है । तो ऐसा उपभोग नहीं 
होना चाहिए, जो मोग-द्यक्ति को क्षीण करे | 

विभूतियों और गुण 

कार्व्यइल जेसे कुछ लोगों ने माना है कि इतिहास के निर्माता और इति 
हास के विधाता वीर पुरुष होते हू । कार्काइरूू ने फ्रासीसी क्रान्ति के बारे मे 
एक किताव लिखी | उसकी दूसरी प्रसिद्ध किताव दे हीरो एण्ड हीरो वर्शियाँ। 
एक अजय तक यह रही है कि ससार में कुछ विभूतियों आती दे । विभूतियों का 
मतल्व है जीनियस, जिनमें कोई गुण ऊर्जित- अवस्था में होता है। जहाँ गुण 
प्रकट होता है, उसे ऊर्मित गुणवान्‌ मनुस्य कहते हैं। सगवदगीता के दससे 
अध्याय में भगवान्‌ ने कहा कि अर्जुन, त जहॉ-जहों गुण का वैमव और तेज 
देखेगां, वहाँ-वहाँ मेरा अंग मान । ये विभतियों आती दे ओर ससार में परि- 
वर्तन करती है, यह सद्दी है। लेकिन केवल विभूतियों से समाज में परिवर्तन 
होता है, यह कहना गलत है | बीर पुस्प ससार का इतिहास बनाता है, यह 
सत्य है; लेकिन बह आशिक सत्य है । सन्‌ १९१०--१३ में रेम्ले मैकडोनाल्‍ड नें 
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एक किताव लिखी । उसने कोयले की खान में कोयले से तख्ती पर लिखना- 
पढ़ना सीखा था । बाद में वह इग्लैंड का प्रधानमन्नी हुआ | वह लेबर-पार्टी 
का था | उसने 'सोशियलिस्ट मृन्हमेट” पर एक किताब लिखी | उसमे उसने 
महापुरुषों की जीवनियों को 'रोमेटिक हिस्टरी', 'काव्यमय इतिहास” कहा है | 
लेकिन इतिहास में एक दूसरा हिस्सा है, जिसमे छोगो की प्रेरणा और छोगो का 
पराक्रम मुख्य होता है । 
जिन लोगो को भोजन नहीं मिलता था, उनके मन में समाज-परि- 
वर्तन की प्रेरणा हुई | लेकिन जिनको मिलता था, उन लोगो के मन मे भी ऐसी 
प्रेरणा हुई। ये दोनो बाते सही है | जिसके पास है, उसका हृदय-परिवर्तन हो 
सकता है, साथ ही उसका भी, जिसके पास नही है। आवश्यकता इस बात की 
है कि मेरे पास क्या है, इसकी अपेक्षा मै क्या हूँ, इस पर सोचा जाय | प्रति- 
कूल परिस्थिति मे भी जो ठहरता है, वह चारित्य है। हमारे यहाँ पॉच ख््रियों 
चारित्यवान्‌ मानी गयी--अहल्या, द्रौपदी, सीता, तारा; मठोदरी | इनमे से 
ऐसी एक भी स्त्री नहीं है, जो कछकित न हुई हो | या तो वे कलकित हुई है 
या उन पर कलक का आरोप हुआ है। चारित््य सजीव वस्तु है। जीवन में वह 
केवल निषेधात्मक नही है | इन स्त्रियों को प्रतिकूल परिस्थितियों मे लोम और 
भय का सामना करना पढ़ा | उसके लिए. यत्रणा सहनी पडी | दड सहन करना 
पडा । इसमे से खरी उतरी तो वे चारित्यवान्‌ कहलायी । 
यामस हाड्डी ने दो किताबें लिखी | एक है 'मेयर आऑब्ह केस्टरब्रिज और 
दूसरी 'टिस ऑफ डर्बर विलेस! | दोनों दोषी है, अपराधी है--टेस नाम की 
लड़की ओर कैस्टरब्रिज का मेयर | छेकिन दोनो मे विलक्षण चारित्य है। प्रति- 
कूल परिस्थिति से ठहरने का जहाँ माद्दा होता है, जीवट होता है, वहों सत्त्व 
होता है | यह सत्त्व मनुष्य का चारित््य है। यह चीज साधारण मनुष्य से विक- 
सित हो सकती है | साधारण मनुष्य निर्दोष झुकदेव नहीं वन सकते। हमारे 
यहाँ एक भी ऋषि निर्दोष नहीं है । 


दोष ओर चारिध्र्य 


एक भाई ने प्रश्न किया था कि जो मास खाता होगा, उसमे कुछ-न-कुछ 
ऋ़््रता तो आती ही होगी | परम करुणामूर्ति राम हिरन का शिकार करने गया | 
वह मास खाता था या नहीं, यह सवाल छोड दीजिये, लेकिन इतना तो मानना 
ही पंडेगा कि वह हिसन का शिकार करने गया और शिकार से उसने उसे 
मारा || सीता को तो पता नहीं था कि वह मारीच था। इस हिरन की छाल 
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लाकर मुझे ढो, पत्नी की ऐसी मॉग मुनकर राम द्विरन को मारने गया, इसमे 
कोई छक नहीं। फिर भी वह परम काझणिक अतिकृपाड था, इसमें भी कोई 
सन्देह नहीं | इसी तरह हमारे तमाम ऋषि काम, क्रोध, लेम, मोह, ढेंप से 
ग्रस्त रहे हैं, झुकाचार्य जैसा एकाव भले न रहा हो । फिर भी इन ऋषियों ने 
वेद-मन्त्र ग्रकट किये | जो परपरागत अर्थ मे सदग॒ुणी नहीं होते, उनकी वाणी 
झुछ नहीं होती--बह उन छोणगों का श्रम हैं, जिन्होंने अपने जीवन कों तग 
फीते से कस लिया है | मे ज्यो-ज्यों सोचता हैं; त्ो-त्यो मगवान्‌ की विल्क्षणता 
से अमिभूत होता हूँ | 
ठेनिसन ने इन मेमोरियम! मे गाया है | 


“द्‌ ओढ्ड आइउंर चेंजेथ यील्डिंग प्लेस टु न्यू । 
एण्ड गॉड फुलफिल्स हिमसे्फ इन मेनी चेज़, 
लेस्ट वन गुड कस्टम शुढ् स्पॉईइल ८ वर्ल्ड ॥7? 


कही ऐसा न हो कि एक सठाचार ही दुनिया का सब्नाण करें | यह एक 
बहुत बडी चीज है, जो हम सबको सोचनी चाहिए। जहाँ ठोष है, वहाँ हमें 
यह नहीं मानना चाहिए कि चारित्र्य नहीं है। ऐसा मानना नास्तिकता होगी | 
जहाँ दोष है, उसके नीचें चारित््य छिपा हुआ है। यह वस्त साधारण मनुष्य 
में और दर्जन में मी हमारी श्रद्धा बद्मती है | 

चारित्र्य का प्रकट होना अल्य चीज है ओर चारित्र्य का प्रदत्त होना 
बिल्कुल अलग चीज | प्रद्नत्त मुझम, अपने में हो सकता है और प्रकट दूसरे 
में | उसका तेज मेरे व्यक्तित्व मे न फैले, लेकिन मेरे अपने छुदय के भीतर वह 
प्रकट हो सकता हैं | समाज उसे प्रकट नहीं होने देता । एक दफा जो अपराधी 
हो गया, उसे समाज हमेशा के लिए अपराधी और दुर्जन बना देता है | 


छा मिजरेवल'! का नायक 


विक्टर हूगो ने छा मिजरेब्रल' से चित्रण किया कि एक मनुग्य एक दफा 
अपराध करने के वाठ लगातार कोशिश करता है कि में अच्छा वर्नें | वार-वार 
अपराध की पक्नत्ति ग्रकट होती है, वह गिरता है, फिर उठने की कोशिद्य करता 
है | लेकिन जितनी दफा वह गिरता है, सज्जन उसे दवाने की कोशिश करते हैं| 
ट्सके बाद भी अगर वह उठ सका है, तो केवल अपने दृढ निश्चव के कारण | 

नियतिवाद जीर इतिहासवाद का आश्रय लेकर मार्क्स ने इसकी आव- 
ब्यकता को समाम कर दिया। उसने समाज-परिवर्तन की एक ऐसी प्रक्रिया 
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और ऐसे वेज्ञानिक सिद्धान्तों का आविष्कार या स्वीकार किया, जिनके कारण 
क्रांतिकारी के चित्त से इस प्रकार के परिवर्तन की आवश्यकता समाप्त कर दी | 
इतिहास के विकास-क्रम में सृष्टि की नेसर्गिक नियति है, तो वहों चारित्र्य का 
आकष्ेण कस हो गयी | अगर मुझसे कोई यह कह दे कि तुमने उम्रभर जितने 
पाप किये हैं, एक दफा गंगाजी मे नहाने से समाप्त हो जाते हैं, तो पाप न करने 
की मेंरी प्रवृत्ति क्षीण हो जायगी | उल्दे गगाजी के घाट तक या पानी तक 
जितने पाप होते जायेंगे, मन मे यही कहता चला जाऊँगा कि होते है तो होने 
दो, में जा ही रहा हूँ डुबकी छग़ाने, वहों तो बे समाप्त होने ही वाले हैं। इस 
तरह मनुष्य की जिम्मेवारी कम हो जाती है ओर जिम्मेवारी का कम होना ही 
मनुष्यता का क्षीण होना है। इस जिम्मेबारी की भावना का, दायित्व का 
विकास भले-बुरे दोनो मे हो .सकता है | इसके लिए. इतिहास साक्षी है | 

अग्रेजी मे एक कहावत है: 'इट्स बेटर ढु वेस्ट आउट देन ढु रस्ट आउट |? 
“जग लगने की अपेक्षा घिस जाना बेहतर है ।” गांधी के सामने यह सवाल 
था कि मैं अपनी जिंदगी मे मोर्चा लगने दूँ या घिस-घिसकर खत्म हो जाऊँ। 
वे अपने जीवन की ज्योति जगाये रखना चाहते थे, लेकिन जहाँ दूसरों का 
जीवन मुहाल हो रहा था, वहां वे अपना जीवन समर्पण करना चाहते थे | 
गाधी जैसा मनुष्य परिमित भोग लेकर जीवन का आनद उठाना चाहता है 
और जितने साल जीता है, उतने साल वह आनढ से जीना चाहता है। लेकिन 
अवसर आने पर आनदपूर्वक आत्मोत्सर्ग कर देता है | 


इतिहांस का विकास-क्रम 
आप हमसे कहते है कि इतिहास का यह विकास-क्रम है कि अब एपूँजीवादी 
पद्धति में से अंतर्विरोध पैदा होगे, उन अतर्विरोधो का परिणाम यह होगा कि 
श्रमिक-वर्ग संगठित होगा, क्योकि बहुत से श्रमिक कारखाने मे एक जगह काम 
करते है | मालकियत कम होती जायगी, श्रमिकों की सख्या बढ़ती जायगी | 
ये श्रमिक सगठित होते चले जायेंगे | तब इनके पुरुषार्थ से क्रान्ति होगी । ऐसा 
होना अवश्यम्मावी है | यह इतिहास का क्रम है, यही नित्य नैसर्गिक सिद्धान्तो 
की नियति है | इतना आप मानते हैं, तो ठीक है। लेकिन, वहाँ आप मनुष्य 
को नियति का खिलौना तो नहीं बना रहे है ! यह प्रश्न विचारणीय है । 
हर व्यक्ति एक विभूति 
हर व्यक्ति अपने मे विभूति है, यह कहने का सतत्ब यह है कि हर व्यक्ति 
में कुछ ऐसी चीज है, जो मुझसे नहीं है। यह जिस दिन आप मान लेगे, उस 
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दिन आप सारे भूतो के सामने नम्र हो जायेंगे | शेर में, हाथी में, चीटी में, हर 
प्राणी में और हर मनाय में कोई विशेष शक्ति है, जो मुझसे कुछ बिशेपता रखती 
है | यह शक्ति कहाँ से आती हैं ” अन्धा अधेरा क्या देखेगा ? अंधेरा ठेखने 
के लिए आँख में रोशनी चाहिए | अन्यत्र गक्ति के दर्शन के लिए भीतर शक्ति 
होती है | एक गा रहा है | गाने की यह शक्ति मुझसे विशेष नहीं हे। फिर 
गाने का आनन्द लेने की शक्ति मुझम कहाँ से आयी ? इसका अर्थ दे कि संगीत 
मुझमे छिपा हुआ है। ये सारी सुप्त शक्तियाँ है | कुछ शक्तियों व्यक्त होती है। 
किसीम गायन की विभूति है, किसोमे दृत्य की | इस तरह दुनिया में एक-एक 
जीनियस, एक-एक विभूति आती है| 


कमे-स्वातंत्रय ओर कमे-फल 


अपने बुरे कामो का फल मनुप्य नहीं लेना चाहता | उसमे कर्म-स्वातन्त्य 
है । जिम्मेवारी का अथ यह हैं कि अपने दुरे कामों के लिए में जिम्मेवार हूँ 
ओर अच्छे कामी के लिए भी | अक्सर होता यह हैं कि मनुप्य अपने अच्छे 
कामी का फल चाहता है, बुरे कामो का फल नहीं चाहता। वह सत्कर्म का 
फल चाहता है, लेकिन सत्कर्म करना नहीं चाहता। पाप का फल नहीं 
चाइता, लेकिन पाप करता है| मनुप्य जो बुरा काम करता टै, उसके लिए 
क्षमा चाहता है, जो अच्छा काम करता है, उसके लिए इनाम चाहता है| 
भने सत्य कास किया, पर आपने घन्यवाद भी नहीं भेजा | तो मेरा उत्साह 
कैसे वढ़े / आप कुछ कठ् तो करते ! माल्या न पहनाते तो न सही ?--इतनी 
अपेक्षा भनुष्य रखता है | 


कर्म अपने मे जड़ हे । कर्म करते हो, ऐसा हमेशा नहीं होता | 
परिणाम होठा है, फल नहीं होता । मैने किसी मनुष्य को तलवार मार दी। 
वह सर गया, यह परिणाम हुआ; लेकिन इस काम का जो फल मुझे मिलना 
चाहिए, वह उसी वक्त नहीं मिलता | मैं उस फल से भागता हूँ | तब यह फल 
देनेबाला कोन हो ? तो कहा, यह इब्वर है। योगझआाख््र में ईब्वर को माना है । 
ईब्वर की आवध्यकता इसलिए, हुई कि मनुष्य जिम्मेवार है | उसे अपने भले-बुरे 
कर्मों का फल मिलना चाहिए. | वह स्वय तो छेना नहीं चाहता । तब कौन 
दे ? एक ऐसी झक्ति चाहिए, जिसका अपना कर्म कुछ नहीं है, जो तट्स है, 
नित्य-तृत है, शुद्धन्चुद-मुक्त है। यह शक्ति कौन-सी होगी?! यह ईब्वर होगा, 
नियता होगा, विधाता होगा | 
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भले-चुरे कमे इश्वरापण 


पुण्यकर्म अहंकार का कारण अधिक होता है। पर जो पापकर्म होता है, 
उसमे से अहकार पैदा नहीं होता, यह विलक्षणता है | पापी डीग नहीं होंक 
सकता । पापी अपनी नजर से गिर जाता है, दूसरों की नजर से गिर जाता है, 
इसीलिए, पाप में से अहकार पैदा नहीं होता । पुण्य में से अहकार पैदा होता है, 
इसलिए, पुण्य अधिक बंधनकारक होता है | पाप कम बॉघता है। अब पुष्य के 
इस सुनहले, रेशमी बंधन मे से छूटने का कया रास्ता है ! रास्ता यह है कि हम 
उसे भगवान्‌ को समर्पित कर दे । हम कहें कि जो कुछ होता है, तेरी कृपा से 
होता है, में नहीं कर रहा हूँ । 

सवाल है कि भगवान्‌ को क्यो समर्पित करे ! बुरा काम मनुष्य समर्पित 
करने को तैयार ही है। अपराध हो जाता है, तो कहता है कि भाई गलती हुई, 
मुझे माफ करना | आप पेसिल छीछ रहे थे और चाकू हमारी नाक मे छगा । 
यह कोई कम गलती नहीं है, भयानक गलती है। परिणाम भी जो होना था 
हो गया, छेकिन फल उसका आप भुगठना नहीं चाहते। आप कहते है कि 
माफ कर दीजिये, याने इसे सह लीजिये। अपराध तो आप समर्पित करने को 
पहले ही तैयार बैठे हैं, आपके सत्कर्म भी समर्पित होने चाहिए | सत्कर्म किसे 
समर्पित हो सकते हैं ! उसीको, जिसमे सत्कर्म हजम करने की शक्ति है। सत्कर्म 
को हजम करना बहुत कठिन है। तो, वह ऐसे को समर्पण करो, जिसका 
अपना कोई कर्म न हों । इस तरह ईश्वर की प्रासि हुई। यह एक औपाधिक 
कल्पना है। यह कब तक वास्तविक है ! जब तक मेरे जीवन में उसका खान 
है। अतिम वास्तविकता यही है कि उसमे और मुझमें अंतर नहीं। मेरे पिताजी 
कल्पनात्मक भी हैं और वास्तबिक भी । वास्तविक हैं मेरे जनक के नाते | 
भावनात्मक है मेरे पिताजी के रुप में | 


अन्तयोमी की पुकार 


जिस क्षण मै यह मान लेता हूँ कि अपने कर्मों के लिए में ही जिम्मेवार 
हूं, ईंब्वर नहीं, उसी क्षण यह बाहर का ईश्वर मेरे मीतर आकर बैठ जाता है। 
वह अन्तर्यामी हो जाता है। अन्तरात्मा की आवाज का खझूप छे लेता है। 

अच्छे और बुरे का आधार आप अपने समाज को बनाते है और पडोसी 
को बनाते है। आपका जो स्वार्थरदिित और विकाररहित स्वरूप है, इसीको 
आपने ईश्वर कहा है | जब तक आपके जीवन में यह आकाल्ला है कि में अपने 


२०० अहिसक क्रान्ति की प्रक्रिया 


को बुरे कामों का फल नहीं दे सकता, अपने पड़ोसी के अच्छे कार्मों की कंद्र 
में नहीं करता, तव तक मनुप्व के लिए इमघ्चर की आवच्यकता है | 


आध्यात्मिक च॑ंचछता 


३ 


आप दस आइमियों के ठस तरद्द के आध्यात्मिक सन्देश सुनते हैं। इसमें 
आप असावधान रहे, तो आध्यात्मिक चंचलता पेदा होती ६ | आपको अभिमृत 
नही होना चाहिए | जो व्यक्ति अमिभृत होता है, उसके पैर उखड जाते हद । 
अगर आपने यह मान ल्या कि किसी विभृति के द्ञञन से; विना आपके प्रयत्न 
से कुछ दोनेवाल्य है, तो सारी आव्यात्मिकता से आय हाथ धो बेटेंगे | किसीके 
दर्शन से कुछ होनेवाला है, ऐसा आप मानते हैं, तो वद्द ईब्वर की नियति के 
विरुद्ध है। इम्बर की नियति यह है कि अपने कर्मा का फ्ल में भोगूँ | इंब्चर की 
कदणा अदना-ते-अठना इन्सान में भी पेंटा हो सकती है और महान:से-मद्दान 
विभूति में मी | उनके अनुग्रह से यह सम्मव है कि मेरें चित्त में परिवर्तन हो । 
मेरे कमों का फल दूसरों को श्ुगतना पडता है, तो इसका आशय यह है कि 
में कुकम न कहूँ | में सड़क पर केले का छिलका न फेक, यह उसका अर्थ ह | 
छिलका फेंकने के वाद कोई गिरा, तो ऐसा तर्क गलत है कि हजारों आदमियों 
में से वही क्‍यों गिरा दूसरा क्यों नहीं गिरा ? वहाँ दिसाय की झतर्रज के 
ऊंट की-सी चाल हो जाती है। सीधी गवि यह है कि जिनके साथ में रहता हूं, 
उनका कर्म मेरे कर्म में झामिल है, में उनके कर्म में शामिल हूँ, क्योंकि वह्द 
सह-कर्म' कहल्यता ही है। उसका नाम ही सहयोग! हैं। एक-दूसरे पर कर्म 
का परिणाम होगा ही, क्योकि सह-जीवन हैं, सहकर्म है | इसीलिए कुछ दार्ं- 
निर्कों ने वहाँ तक माना कि वेवक्तिक मृक्ति असमव है, क्योंकि हमारा सहकर्म 
है ओर सह-जीवन है | इसलिए सहमुक्ति होनी चाहिए। श्री अरबिंद का 
दिद्धान्त कुछ इसी प्रकार का है। वे ऐसा मानते हैं कि सह-मुक्ति का आरम्म 
वह्दी करता है, जो स्रय मुक्त होता है | जो मनुष्य जीवन्मक्त हो लाता है, अपनी 
मृत्यु अपनी ऑखों देख लेता है, वद्द सामुदायिक और सामाजिक मुक्ति का 
आस्म्म करता है। यह श्री अरविंद का अवतारवाद है । वे मानते हें कि समाज 
के ल्ए जो नया जीवन आरंम होता है, उसमें कुछ अतीन्द्रिय या विल्क्षण 
शक्ति आती हैं | इस प्रकार परम योगी का फिर अवतार होता है। 
साधन ओर साध्य दोनों में प्रकार-मेद नहीं है। साधना जब परिपूर्ण हो 
जाती है, तो उसका नाम सिद्धि हैं। सिद्धि जब तक प्रायोगिक अवस्था में दे, 
दव तक साधना है | 
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चित्त का संतुलन आवश्यक 


तो, इस बात की आवश्यकता है कि चित्त का सतुरून रहे, समत्व रहे । 
हम मुक्त रहें, अहंकार न हो, लेकिन खुले रहने का यह अर्थ नहीं कि चंचल 
रहे। पानी की तरह वेरग भी न रहे। जिससे चाहे जैसा रग मिलाकर उस 
र॒ग में रंग लो, यह चित्त के प्रसाद का लक्षण नहीं | 

भौतिकता और वैज्ञानिकता की प्रतिक्रिया मे से आध्यात्मिकता की आकाक्षा 
सारे संसार से पैठा हो गयी है। प्रतिक्रियाजनित होने से यह बहुत उपठ्रब कर 
रही है। यह चित्त की समता को नष्ट कर रही है | 

पहले मनुष्य अपने सामने ऐतिहासिक और वेज्ञानिक सपने रखता था। 
आज उस पर आध्यात्मिकता की धुन सवार है। जीवसन्मुक्ति का भ्रम तो उसे 
जीवन में हजारो वार होता है। हम सिर्फ अपना विचार करे, औरों का नहीं | 
औरणे के बारे में हमसे लोग पूछते है कि थे महापुरुष है, उनके विपय में 
आपका क्‍या विचार है १ वे जीवन्मुक्त है या नहीं, हमे इसका क्‍या पता है ! 
तुम दूसरों के बारे में पूछने आये हो, लेकिन तुम अगर अपने मन मे चाल्याज 
और दगाबाज हो, तो इसका पता लगाने की क्‍या जरूरत है ? इस बात का 
पता चल भी गया, तो क्‍या मिल गया १ क्‍या बह्म-शान मिल गया १ इसे मै 
आध्यात्मिक चंचलता कहता हैँ | पर मनुष्य विभूतियो को खोजने लगता है, 
सस्थाओ को खोजने लगता है, पचासों जगह जाता है और अत में लौटकर 
आता है, तो वही शालियग्राम का शालिग्राम | ७ 
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समाज-व्यवस्था में व्रतों का स्थान 


क्रान्ति के दोरान में संपत्ति ओर स्वामित्व के विसर्जन के लिए ट्रस्टशिय 
; सिद्धान्त का अपने से आरंभ होना चाहिए | व्यक्तिगत सपत्ति और माल्किी 
ऋ विसलजेन के लिए ट्स्टीशिप के सिद्धान्त का उपयोग होगा | अहिंसक समाज 
में टत्टीशिप के लिए, हम अपनी श्रम-द्क्ति, व॒ुद्धि-शझक्ति और अन्च गक्ति को 
अपनी धरोहर मानेंगे अपने स्वामित्व की वस्तु नहीं। साथ ही उपकरणों के 
प्रति, नैसर्गिक संपत्ति ओर दाक्तियों के प्रति, निसर्ग मे जो छन हैं, उसके प्रति 
भी हमारी वहीं »ठा द्वोंगी | वस्तुओं के य्रति भी एक आउटर और निशा होगी । 
यह आठर की भावना मनुस्य के स्‍्वमाव में मौजूद हैं। आप जब बाजार में 
जाते है, तो किसी चीज को पसढ करने में देखते हे कि वह समृच्री, ढवदार, 
चमकदार, सुडाछ होनी चाहिए । किसी चीज में अगर ठाय लगा हो; दरार 
पड़ी हो वा वह देखने मे वेढव हों; तो आप उसे नहीं खरीदते। यह सोदर्य 
की भावना मनुस्य में जन्मसिद्ध, स्वयंसिद्ध है | 
स्वच्छता, सुंदरता और पवित्रता की भावना मनुप्य में है । उसके विकास 
के लिए. अवसर चाहिए, संवोजन चाहिए । जहाँ वलुमिष्ा की मॉग होती हैं, 
वहाँ कभी-कर्मी स्वामित्व की भावना रहने पर वस्तु में, जीव में और ग्राणी में 
लोग उचित विवेक नहीं करते | नतीजा यह होता है कि कमी-कमी वस्तु को 
जीव की अपेक्षा अविक प्रधानता दें ठेते हैं। यह नहीं होना चाहिए । मनुष्य 
के जीवन का आदर करना चाहिए | दूसरे जीववारिया के ग्रति आठर मनुस्य 
के स्वमाव मे निद्धित है। इम बाद रखना चाहिए कि जिन छोगों ने करुणा 
का उपदेश किया है, वे सभी झाकाहारी नहीं थे। इसमारे देश में जितने घर्म- 
संस्थापक हुए, उनमे भी ज्ञाकाह्मरी बहुत कम हुए। विल्लेपकर जिन दो 
महान्‌ विभृतियों ने, ठुद ओर महावीर ने, अहिंसा-वर्म की स्थापना इस देश में 
की, वे क्षत्रिन-चर्ण मे पैठा हुए | गीता के उपदेशक मगवान्‌ श्रीकृष्ण भी 
ब्राह्मण नहीं थे। नानक ने सिख-घर्म की स्थापना की | वह अहिंसा और कदुणा 
का धर्म मले ही न हो, छेकिन मानवीय सदगु्णो का उपकेद्य उस धर्म में हैं| 
टतिहास में कुछ ऐसा सयोग हुआ दे कि जीवन और जीव की प्रतिष्ठा के लिए 
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आदर-जुद्धि का उपदेश जिन लोगो ने दिया, वे शाकाहारी नहीं थे। तो, 
जीवन की प्रतिष्ठा मनुष्यमात्र में है। वस्तु की प्रतिढ़ा जीवन की प्रतिष्ठा का 
अगला कदम है | मनुष्य की जो बनायी चीज है, उसका हम आदर करेगे | 


सावजनिक धम के सिद्धान्त 


एक प्रच्न किया गया कि क्‍या गाधीजी की आश्रम-सस्था के मूल में हमारी 
प्राचीन विचारधारा से से कोई सिद्धान्त है ? 

आश्रम-सस्था के मूल मे हमारी प्राचीन विचारधारा का कौन-सा विचार 
है, यह तो स्पष्ट ही है। आश्रम के जितने त्रत है, वे हमारे पुराने सार्ववर्णिक 
धर्म से लिये गये है। मनु ने अहिसा, सत्व आठि साव॑बर्णिक धर्म गिनाये है| 
ब्राह्मण का अलग घर्म, क्षत्रिय का अलग धर्म, वैध्य का अलग धर्म और झूद्र 
का अलग घर्म--इस तरह अलग-अलग जाति के, वर्ण के, अलग-अलग धर्म 
बताते हुए. भी उन्होने सारे वर्णों के लिए समान धर्म बताये । सत्य, 
अहिसा, अस्तेय, अरह्मचर्य, अपरिग्रह आठि ये सारे सार्ववर्णिक धर्म है--मनुष्यो 
के लिए धर्म है। इन्हे सामूहिक आचरण के ब्रत का रुप दिया है। गाधी ने 
आश्रम-सस्था मे इन्हें सामाजिक मूल्| बनाने की चेश की। यह उस संस्था की 
विशेषता है| 

समाज-परिवर्तन के लिए, सत्य, अहिंसा, त्रह्मचर्य, अस्तेय, अपरिग्रह की 
आवश्यकता है| इन बतों से परिवर्तन हो सकता है--बह वात किसीने नहीं 
कही | सासान्य ,रूप में सबने यही कहा कि आरोग्य की आवश्यकता है । 
आरोग्य की आवश्यकता अपने व्यक्तिगत जीवन से इसलिए है कि समाज मे 
उसकी प्रतिष्ठा हो। लोगो को उसमे विश्वास हो। समाज मे सेवा करनी है, 
काम करना है, तो ईमान चाहिए, सचाई चाहिए। इस प्रकार की बाते गाधी 
से पहले कही गयी थी; लेकिन सत्य, अहिसा, त्रह्मचर्य, अपरिग्रह आदि समाज- 
व्यवस्था के आधारभूत सिद्धान्त है, यह बात नहीं कही गयी । 

इसमे दो चीजें है। एक तो ये शब्द परपरागत सकेत से लिये गये है, 
लेकिन उनमे आशय नया भर दिया गया है। इस प्रकार उनका सामाजिक 
मूल्यों में परिवर्तन करने की चेश की गयी है। दूसरी वात यह कि सस्था और 
कुठुम्ब, दोनो में किसी प्रकार भी क्रातिकारी जीवन होना समाज से असंभव 
पाया गया | कुठ्ठुब पुरानी परपरा के अनुसार चलते थे। कुछ कुद्धव भले 
ही सुधारवादी बन जायें, लेकिन सभी कुट्धव क्रान्तिकारी सस्था वन सके, यह 
आज नहीं होता | तब क्या किया जाय १ तो, याघी ने यह कोमिश की कि 
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इस प्रकार का प्रयोग किया जाय कि क्रान्तिकारी मृल्य हों और कोटुबिकता 
भी | सोचा गया कि ऐसी कोई संस्था हो, जिसमे मूलभूत कोर्डंविक मृल्य मी 
आ सके, स्नेह हो, पावित््य हो और उसके साथ-साथ सामानिक त्रान्ति का 
कार्यक्रम उसका मुख्य कार्यक्रम बन सके | सामाजिक क्रान्ति के कायक्रम का 
नित्य आचरण हो और उसके साथ पवित्रता आर स्नेह ठोनो हों । यह प्रयोग 
आश्रम-सम्बा के जरिये गाधी ने करने की कोशितञ् की ! 


क्रष्णमूर्ति आर यांधी 


एक प्रब्न उठा हैं कि ऋणमूर्ति का मत है कि जब तक पूर्णता न आये, 
तब तक व्वक्ति समाज-क्रान्ति नहीं कर सकता । तो, क्या पूर्णवा पाने के वाद 
ही हमें समाज-क्रान्ति करनी होंगी ? गाधी और कृष्णमृति का समन्वय यहाँ 
केसे हो सकता दे ? 

कृष्णमूर्ति पूर्णता ओर अपूर्णता को नहीं सानतें। सामाजिक क्रान्ति जैसी 
कोई चीज उनके मन मे नहीं है । समाज नाम की कोई वस्तु हैं, उसमें क्रांति 
करनी हैं--बह वे नहीं मानते | मनु्यों के एक-दूसरे के साथ पारस्परिक संबंध 
#॥| यही वास्तविक है । समाज नाम की कोर्ट एक स्वतन्त्र वस्तु नहीं हैं। 
मनुष्य के मनुप्य के साथ थे जो संबंध है, उनमें प्रतियोगिता नहीं होनी चाहिए, 
ईर्ष्या नहीं होनी चाहिए, लोभ नहीं होना चाहिए | सारे संबंधों का आधार प्रेम 
होना चाहिए | प्रेम मनुप्य में स्वामाविक है ही । तब प्रतियोगिता कहाँ से पैठा 
होती है ? प्रतियोगिता ठुलना मे से पेढा दोती हैं। इम अपने साथ दससे की 


तुलना करते हे, फिर दसरे की वरावरी पर पहुंचना चाहते हं। इससे हर्ष्या 
आती है। प्रतियोगिता में इंप्या होती ६ | आज में जैसा हें, बेंसा न रहकर दूसरे 
की तरह वनना चाहता हू । कुछ हूँ ओर कुछ होना चाहता हैँ। इसके बीच 


जो इन्द्र है, उसीमें से थे सारी समस्याएँ पेंदा होती हैं। इन्द्र का स्व॒ल्प समझ 
लेने से इन्द्र समा हो जाता है। समस्वाओं को समझना ही समस्या का 
अन्त कर देना हैं। समत्वा का अन्त करने के लिए कोई जवाब नहीं 
खोजना पड़ता | 

विनोव्रा मन से ऊपर उठने की जो वात कहते है, वह कोई अल्य चीज 
नहीं। मन से ऊपर उठने के साधन मी ये ह्ी >> ओर प्रक्रिया भी यही 
मन से ऊपर उठने की साधना अल्य चीज है और यह अल्ग चीज, ऐसा 
अगर आप मानेंगे, तो चालीस या पचास वर्ष तक सार्वजनिक सेवा करते रहने 
के बाद शायद यह कहने लगेंगे कि मन से ऊपर उठने का अम्बास करने के 
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लिए मुझे अन्यत्र जाना चाहिए। तब कहना पड़ेगा कि ये पचास सार 
आपने व्यर्थ खो दिये ! 


सत्य की शोध के लिए तपस्या 
गाधी ओर क्ृष्णमूर्ति में समन्वय की कोशिश ही नहीं करनी चाहिए । दो 
मिन्न विभूतियों मे समन्वय कहों होता है, इसका विचार हम न करे । उनके 
विचार मे जो अच्छाइयों है, उनको हम ग्रहण करते हों, तो पहली चीज हमे 
यह ग्रहण करनी होगी कि मनुष्य की आत्मा अंतिम प्रमाण हैः 
आत्मार्थे एथिवीं त्यजेत्‌ । 
सत्य क्या है, इसके विपय मे क्या कोई अन्थ या कोई गुरु प्रमाण है !? 
यह पूछने पर गांधी ने उत्तर दिया कि मेरी बुद्धि को सत्य का जो प्रकाश 
दिखाई देता है, मेरे लिए. वही सत्य है। कृष्णमूर्ति कहते है कि 'हरणक़ का मार्ग 
अपना होगा, एक का मार्ग दूसरे के काम का नहीं |” तो, सत्य के विषय मे 
यह भूमिका है कि मेरी आत्मा मेरे ल्ए परम प्रमाण है। विकारहीन और 
स्वार्थ-निरपेक्ष चुद्धि ही सत्य की खोज का मेरा एकमात्र साधन है | 
- ज्स बुद्धि की शद्धि के लिए मे सेवा करता हूँ। खार्थ के निराकरण के 
लिए, में क्या करता हूँ ? अपना खार्थ छोडकर दूसरों का स्वार्थ और समाज के 
हित की तरफ देखता हूँ | इससे मेरा खार्थ कम होता चला जाता है। विकार 
कम करने के लिए मैं क्‍या करता हूँ ! सत्य की खोज मे जहाँ दूसरे के साथ 
विरोध आत्ता है, वहाँ कष्ट उसको नहीं देता, खयं॑ सहता हूं। इस तरह मैं 
अपनी बुद्धि को तप से, बलिदान से और क्लेश-सहन से थुद्ध करता हूँ । सत्य 
की खोज मे में लगा हुआ हूँ, सत्य की खोज में सेवा करता चला जाता हूँ। 
अपने खाथथ से ऊपर उठने के लिए उस सेवा से जहाँ दूसरो के साथ भेद या 
विरोध पैदा होता है, तो “उसे भी सत्य को खोजने का उतना ही अधिकार है, 
जितना कि मुझे” ऐसा मानकर निर्विकार होने के लिए उसका क्रोध सहता हूँ | 
खय क्रोध नहीं करता | उसकी हिसा सहता हूँ, खय हिंसा नहीं करता। कष्ट 
देने के बढले कष्ट झेलता हँ--यह मेरा साधन है | व्यक्ति के लिए अपनी 
अन्तरात््मा ही प्रमाण होनी चाहिए. | सत्य के निर्णय का साधन विकाररहित 
बुद्धि और स्वार्थरहित अन्तःकरण है। सेवा के पीछे निरपेक्षता की, प्रेम की 
भावना चाहिए । अन्य प्रेरणाओ मे विवेक आता है, विचार आता है, 'अगर- 
मगर' आता है; लेकिन प्रेम की प्रेरणा मे विवेक, विचार और “अगर-सगर) 
कुछ भी नही आता | 
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श्र 
0 
0] 


मनवान का प्रयोग 


क्रान्ति मे मनवाने का प्रयोग होता है। मनवाने के ठो साधन हँ-- एक दे 
दवाव डालना, सत्ता का प्रवोग करना, अधिकार का प्रयोग करना | दूसरा है 
प्रभाव डालना । हमारी क्रान्ति में प्रमाव डालना आज श्षम्ब माना जाता हैं, 
क्योंकि हमने यह माना और खीकार कर ट्वा है कि इसमे समझाने की शक्ति 
नहीं है । इसके साथ-साथ हमने यह भी मान डिया हैं कि इमारी समझने की 
गक्ति भी कुछ मर्बादित है | ऐसी स्थिति मे हम यह कोशिश करने हैं कि प्रेशर” 
का दवाव अल्ग तरह का हो और 'कोअर्गभन'! का दवाव अल्ग प्रकार का | 


प्रेशर में इस ऐसी परिस्थितियाँ पैदा करना चाहते है, जिससे उसकी सद- 
भावना जाग्रत हो, मानवता जात्रत हो, उतके ख्ामिमान को चोट न पहुँचे, 
उसके व्यक्तिख का विकास न रुक जाय | 


एक आदमी आता हैं | वह आँखें तरेस्कर आपको छुरा दिखाता हैं | इसमे 
क्रोअशरन है । इससे भव ओर क्रोध, दोनो भाव जाग्रत होते दे | दूसरा 
आदमी आता है। उसके व्यवद्वार से क्रोध ओर भय जात्मत नहीं होता, करुणा 
जाग्रत होती है | आपका अत-परिवर्तन नहीं होता | वह चाइता हैँ कि एक 
गर्रीब आदमी का मकान जल गया है, उसे आप वनवा दे। आप मानते टे कि 
बह बनवाना मेरा कर्तव्य नहीं है । लेकिन उसने जो अनुनब की, जिस प्रकार 
उसने आपको समझाने की कोशिद्य की, उससे करुणा जाग्रत हो गयी । उसने 
व्वाव तो रखा, लेकिन ठवाव के साथ जो भावना लाग्रत हुई, बह आपके 
विकास के लिए अनुकूल है, पतिकृल नहीं | 


सल्वाग्रद्द मे प्रेशर! है ओर 'इन्फ्ल्युएन्स' भी | उसमे आप ग्रमाव डालते हैं 
लेकिन वह क्रिसी सत्ता, संपत्ति ओर शत्र का नहीं। संख्या का भी नहीं 
सख्या का कुछ प्रमाव तब होता हैं, जब आकार से मनुष्य को यह पता चलता 
है कि यह मॉंग व्यापक है | संख्या का एक कार्य वह भी दे कि वह आपको यह 
ब्रततव्मती है कि आधिक लोग ऐसा चाहते ह | सख्या डराने के लिए नहीं होती ! 
दमारा तरफ ज्याग आदमी हैं, ठ॒म्हारी तरफ कम; यह संख्या का श्रतिकूल 
प्रभाव है | छेँकिन उसका एक नेतिक ग्रमाव भी हैं | | 


आप मुझ यवचन के लिए बुलाने आये। मेने कहा कि भाई, इस वक्त 
मुझ ग्रणा नही हो रही है, और यह कोई समय भी नहीं हैं। तो आप कहते 


०. 
प्र 
दा 


* « “नहीं, बह तो सब लोगों की इच्छा है [?* 
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“यह सब लोगों की इच्छा है', यह कहने का प्रभाव मेरे चित्त पर पड़ता 
है । आप जब यह कहते है कि मेरे अकेले की नही, यह सबकी इच्छा है!, तो 
मै इसकी कद्गर करता हूँ। मेरे मन मे एक मनुष्य की इच्छा के लिए लिहाज तो 
है ही, लेकिन अधिक मनुष्यो की इच्छा के लिए अधिक लिहाज है। यह भी 
एक स्वाभाविक वृत्ति है | 

किसीने आपसे कहा कि वहाँ आपने जो भाषण किया, उसकी लोग बहुत 
तारीफ कर रहे थे। आप कहते है: “हॉ, एक-दो मित्रो ने तारीफ कर दी 
होगी |” वह कहता है : “नहीं साहब, कई आदमी थे और हरएक ने तारीफ 
की |” आप फूलकर कुप्पा हो उठते है; क्योकि तारीफ करनेवाले की सख्या 
अधिक थी। निंदा करनेवाल एक होगा, तो मनुष्य कहेगा : 'होंगा एकआध 
कोई पागल |? पर, कहीं निदा करनेवाले ५० हो, तो मनुष्य सूखकर कॉटा हो 
जायगा । ये मनुष्य से खाभाविक प्रव्ृक्तियोँ है। 

मनुष्य के स्भाव की खोज करनी चाहिए | मनुष्य-स्वमाव का ज्ञान अगर 
न हो, तो मानवीय क्रान्ति असभव है। ईच्वर की खोज आसान है, परन्ठ 
मनुष्य की खोज बहुत मुश्किल है, क्योकि वह अपनी खोज करता नहीं है। 
कोई हमसे कह्टे कि उसने आपकी निंठा कर दी, तो सुनते ही हम घबड़ा उठते 
है। किसीने हमारी तारीफ की, तो सुनते ही खुश हो उठते है। सोचते है कि 
तारीफ में अगर दम है, तो निंदा में क्यो नही ? जो मनुष्य दूसरे के मत की 
कठ॒ करता है, वह निंदा-स्तुति की तरफ से लापरवाह नहीं रह सकता | हों, 
तट्स्थ रह सकता है। निदा-स्वुति के विषय में तटस्थ हो जाय, यह नम्रता है, 

निरहकारिता है। छेकिन उनके विपय में छापरवाह हो जाय, यह अहं है, 
अहंकार है। हमे सोच लेना चाहिए कि यह चीज भी हमारे भीतर छिपी 
हुई है । 
हमारे सत्याग्रह मे, हमारी प्रक्रिया मे दबाव होंगा। लेकिन वह शस्त्र का 
नहीं होगा, सख्या का नहीं होगा, धन ओर सत्ता का नहीं होगा | वह होगा 
--सदाचार और सद्युण का । 

आज एक-एक कर हजारों आठ्मी अपनी मालकियत छोड रहे है। इससे 
मालकियत छोड़ने के लिए परिस्थिति में दबाव पेदा है। जिसे आप देखिये, 
गाधी ठोपी लगाकर घूम रहा है। आप भी गाघी टोपी छगाते है | आपका वेट 
आपसे पूछता है कि 'कछ तक तो आप गाधी टोपी के खिलाफ थे, आज क्‍यों 
अनुकूल हो गये १? आप कहते है : “अरे भाई, कया कहूँ ! हर आदमी लगा 
रहा है। मै नहीं लूगाऊँगा, तो इन सबसे अलग दिखाई दूँगा । लोग मेरी ही 
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सरत ताकेगे। इसलिए, अब में गाधी ठोपी लगाता हूँ ।” इस प्रकार हम कोई 
सदाचार या गुण समाज में जब प्रतिष्ठित कर देते हैं, तव उसका एक दवाव 
होंता है | 

आपने किसी समाज की इतनी सेवा की कि आपका प्रभाव जम गया | 
तथ आप उससे कद्दे कि ठिखिये, यह काम हो जाना चाहिए । मेरे मन मे 
बहुत दर्ट है | अगर यह काम नहीं होगा, तो में अन्न नहीं खाऊँगा |!” ( यह 
मोद्द नहीं है, मोह अल्ग चीज हैं।) आपका चित्त व्यथित होता है, यह 
नेतिक दबाव टै | इस प्रकार का नैतिक दबाव आ सकता है। 

हाँ, याद रखने की वात इतनी ही £ कि सत्याग्रह मे समझने और समझाने 
के सिवा और कुछ नहीं है| प्रयोग के क्षेत्र में आत्मवछ का खान है, अध्यवन 
के क्षेत्र मे नहीं। मान छीजिये, भगवद्गीता का एक ब्लोक् में आपको 
समझा रहा हूँ । आप कहते है कि 'समझ में नहीं आ रहा है |? मैं कहता हैं कि 
“टीक है, तो मैं उपवास करूँगा ।? तो फिर आगे क्‍या होगा १ दूसरे दिन आप 
कहेंगे कि समझ में आ गया, भोजन कर लीजिये |? झगड़ा खत्म ! तो, आपके 
त्याग और तितिक्षा का अध्ययन में स्थान नहीं है, क्रान्ति के प्रयोग में खान 
है। अध्ययन और शिक्षण के क्षेत्र में अगर यह नैतिक ठवाव ठाखिल होगा, 
तो उतने अञ् मे शिक्षण कलपित होगा | 


कार्यकर्ती और जन-सम्पके 

एक प्रच्न किया गया है, कार्यकर्ता से कह जाता है कि जन-सपर्क 
बढाये | वह केसे क्या करे ?? 

यह एक़ वास्तविक समस्या दे | इसके दो तरीके है। एक तो यह कि 
कार्यकर्ता जनता की दर मुब्किल को अपना अवसर मानें। पर हर संकट का 
जबाव कार्यकर्ता के पास नहीं है । तब कहा जाता है कि हर सकट का उपयोग 
सकय्ग्रस्त व्यक्ति का क्रोध बढाने के लिए किया जावब। यह एक तरीका 
है| इसे वर्ग-संबर्प का तरीका कहते है। संकट के हर ग्रसग का अपनी 
क्रान्ति के लिए उपयोग कर लो | और संकट न आये, तो संत्रप के अवसर 
पेठा करो | ह॒ 

थरोडी देर के लिए. समझ लीजिये कि लोकेंठ्र मेरे साथ रहा | दसके पहले 
जब में बीमार था, तो ल्वणम्‌ मेरे साथ था। कइने छगा कि “मगवान्‌ की 
कृपा हैं कि इसें आपकी सेवा करने का यह अवसर मिल्य |” हमने कहा कि 
“भगवान्‌ करे, तेरी सेवा का अवसर हमे न मिले !! बाने हमने यह प्रार्थना को 
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कि तुझे यह फोडा न हो |” हमे हो गया, इसमें तुझ पर तो मगवान्‌ की भारी 
कृपा हुई, हम पर भगवान्‌ की कृपा न हो । 


जो क्रान्तिकारी है, वह जनता के सकट को क्रान्ति का अवसर मानता है। 
उसकी मनोबृत्ति अस्वास्थ्यपूर्ण हो जाती है, ऐसी स्थिति में कार्यकर्ता क्या करे 
गाव में संकट है, तो उसे साफ कहना चाहिए कि आपका सारा गॉव एक 
तरफ है, यह पटवारी एक तरफ है। गॉव के भरोसे वह जीता है और गॉव 
पर रोब गॉठता है। मेरी और पटवारी की कुश्ती हो, तो गॉँववाले कहते हैं कि 
हम आपका साथ देने के लिए तैयार है | साथ देने की जरूरत नहीं है । तम्हारे 
गाँव में अगर झुठा आदमी नहीं चर सकता, तो यह पटवारी कुछ नहीं 
कर पाता | पटवारी की चलती क्यो है! इसके पीछे जो अव्यक्त सत्ता खडी 
है, उसका गॉववाल्ओ को डर है। इस पटवारी के पीछे पुलिस खड़ी है, पुलिस 
के पीछे कलेक्टर खड़ा है और कलेक्टर के पीछे गब्हर्नर । इस सारी गक्ति का 
गॉववालो को डर है | 
गॉववालो से कार्यकर्ता पूछे कि क्या इसे बदलने के लिए आप लोग कुछ 
करने को तैयार है या इसे रखते हुए कुछ करना चाहते है ! इसको बदलने के 
लिए अगर आप कुछ करने को तैयार है, तो उसका तरीका हम बतलाते है । 
उसमे कुछ तकलीफ होगी, पर बगैर तकलीफ के कोई काम नहीं हो सकता | 
गाँव में आपकी संपत्ति है, खार्थ है, आपको ज्यादा तकलीफ होनेवाली है | 
हो सकता है कि कार्यकर्ता को पुलिस उठाकर जैल मे डाल दे । पर उसके 
बाद कया होगा, यह बात गॉववालो को समझानी होगी । 
आखिर क्रान्ति की आवश्यकता क्यों है! छोटी शिकायतों को हम दूं 
नहीं कर सकते | हर छोटी शिकायत को हम दूर कर सके, तो क्रान्ति की कोई 
आवश्यकता नहीं। अब सवाल इतना ही है कि क्या हर छोटी जिकायत का 
उपयोग हम क्रान्ति के कार्य के लिए करें ? याने असंतोष को बढाने के लिए, 
करे १ क्‍या हम हर छोटी शिकायत को सघर्प का मौका बनाना चाहते है ! 
अगर ऐसा करना चाहते है, तो क्रान्ति के दूसरे तरीको से काम लेना होगा | 
यह कहना ठीक नहीं कि हर साधारण आदमी इस तथ्य को नहीं समझ 
सकता । वह बहुत अच्छी तरह समझ सकता है। उससे आप यह एछिये कि 
जब तक यह पटवारी है और जब तक आप हैं, तब तक समाज नहीं बदलता, 
तो आपके पास इसका कौन-सा उपाय है! या तो पटवारी गाँव में रहे या 
आप, यही उपाय है न वह आपसे क्या कहता है! यहीं कि पटवारी से 


श्ड 
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आप उलझते रहिये और काम हमारा हो जाना चाहिए |” इस पर उससे कहना 
चाहिए कि हम ऐसा करनेवाले नहीं हे !! 

गाँव में कुछ लोग बडे होते हैं, पय्वारी भी उन्‍्हींके पक्ष में होता है। ऐसे 
चन्द बडे लोगो का गॉव पर जादू रहता है। इस जादू के असर को आप कम 
करें | इस असर को कम करने के लिए. एक साधन तो यह हैं कि आप वर्ड 
के खिलाफ खड़े हो जायें। लोग कहेंगे : यह एक आदमी आ गया, किसीको 
कुछ नहीं समझता । मालगुजार को कुछ नहीं समझता, जमीदार को कुछ नहीं 
समझता, दारोगा को कुछ नहीं श्मझता | हमारे यहाँ यह एक तीरठाज आ 
गया ।! यह एक तरीका है। इसमें से थोढी दिम्मत बढ सकती है । लेकिन गाव 
के मनुष्यों मे ही सत्त जाग्रत करने का यह तरीका नहीं है | उन बडे आठमियो 
में आप भी एक हो जायेंगे, बस | गॉव के कुल पाप-अहो की जगह आप एक 
शुभ अह वन जायेंगे। गॉव की कुडली में इतना परिवर्तन हो सकता है। इससे 
अधिक परिवर्तन इस प्रक्रिया से नहीं हो सकता | 


भिन्न प्रकार का सत्याग्रह 


इसलिए कार्यकर्ता को ठेखना चाहिए, कि पचास, साठ या सौ शिकायतों 
में से कोन-सी शिकायत ऐसी है, जिसमे से समाज-परिवर्तन हों सकता है १ उसे 
बह प्रतीकार का साधन वना ले | 

जब गाधी थे ओर जव से गाघी नहीं रहे, तव से हम यह देखते है कि 
सत्याग्रह ही सत्याग्रह होते हैं। सत्याग्रह का नाम अगर कोई नहीं लेता, तो वह 
सिर्फ विनोवा है, जो गाधी का उत्तराधिकारी कहलाता है। बाकी जो लोग 
गाधी के मार्ग को गलत मानते है, विनोवा के मार्ग को अपर्याप्त मानते है, वे 
ही आज सत्याग्रह कर रहे है | इनके सत्याग्रह और आपके सत्याग्रह में जो 
अन्तर होगा, वह लोगों को स्पष्ट दिखाई देना चाहिए | लोग यह कह सके कि 
अब तक जो सत्याग्रह हम देख रहे थे, उससे यह सत्वाग्रह कुछ अलग तरह 
का माद्म होता है| यह मिन्न सत्याग्रह है 

यह “भिन्न! सत्याग्रह असफल होता है, तो क्यों ” कहते है कि यह बहुत 
ही शुद्ध सत्याग्रह है, इसलिए असफल हुआ । ये लोग जरा भी इधर-उधर करने 
को तैयार नहीं थे, तो सफलता कह्ों से मिलती ?! फिर आप कहेंगे : हमारा 
जो जन-सपर्क हुआ था, उससे तो नुकसान ही हुआ | 

अब तक के सब सत्वाग्रह असफल हो चुके | 

अगर आपका सत्याग्रह असफल हुआ तो याद रखिये, फिर सत्याग्रह का 
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नाम बाद मे कोई नहीं लेगा। आपका सत्याग्रह तो शुद्ध ही होना चाहिए । 
आप ऐसी परिस्थिति मे सत्याग्रह करना चाहते है, जहाँ छोग आपके सत्याग्रह 
में जामिल भी होते है और जिनके खिलाफ सत्याग्रह होता है, उनको व्होट भी देते 
है। इस विरोध का विचार हमने नहीं किया है। लोकतत्र में सत्याग्रह अवश्य 
हो सकता है। लेकिन जो छोग आपके साथ सत्याग्रह करे, वे उन्हीकों व्होट 
दे, जिनके खिलाफ वे सत्याग्रह कर रहे है, तो वह सत्याग्रह की भूमिका 
नहीं है | 

. आज जिस गकार के सत्याग्रह हो रहे है, वे आपको बुलते है कि आइये 
ओर हमारे सत्याग्रह मे शामिल होइये | हम कहते है कि ये सत्याग्रह ही नही 
है | वे कहते है कि ठीक है, हमारा सत्याग्रह अगर सही सत्याग्रह नहीं है, तो 
ठुम सही सत्याग्रह करो | हम सही सत्याग्रह कर रहे हैं, तो लोग पूछते है कि 
हम तुम्हारे सत्याग्रह से शामिल हो सकते हैं या नहीं ! यदि आप कहते है कि 
नहीं शामिल हो सकते तो आपके सत्याग्रह से जो शामिल हो सकते हैं, वे 
थोड़े-से ही आदमी होंगे | 

सवाल है कि आप यह सत्याग्रह किसके नाम पर करते है ! अपने नाम पर 

करते है, तो किसीको कुछ कहना नहीं है। लेकिन अगर यह कहते हैं कि यह 
विनोबा का सत्याग्रह है, तो वह सत्याग्रह ऐसा होना चाहिए, जिसे विनोबा 
स्वीकृति दे। वह तो कहता है कि में सत्याग्रह के नाम से ही घबड़ाता हूँ ।” 
तो आप कहते है कि कायर हो गये, क्रान्तिकारी नहीं रहे |! तब तू मुझसे 
पूछने क्यो आता है ! मेरे नाम पर क्यों करना चाहता है ! अपने नाम पर कर, 
अपनी छाप का सत्याग्रह कर ! यह तुझे अधिकार है, हरणक को अधिकार है |? 


सत्याग्रह ओर हिंसा 

बिलकुल शुद्ध सत्याग्रह तो शायद होगा ही नहीं। उसमें थोड़ी-बहुत हिंसा 
तो होगी ही । गाधी के वक्त में हुई थी, हमारे सत्याग्रह में भी कुछ-न-कुछ 
होनेवाली है, भले ही वह कम-से-कम हो। आज परिस्थिति ऐसी है कि 
जहों सत्याग्रह होता है, वहाँ गाधी के जमाने में जितनी हिंसा होती थी, 
उससे कुछ अधिक ही होती है, कम नही । ऐसी परिस्थिति मे जिसको हमने नेता 
माना, उसके हृदय मे सत्याग्रह का प्रत्यय नहीं है। इस परिस्थिति मे हमको 
सत्याग्रह करना होगा। ठबाव से आप काम ले सकते हैं, लेकिन ढवाव 
परिस्थिति का होना चाहिए प्रत्यक्ष बल-प्रयोग का नहीं । वह नेतिक 


होना चाहिए | 
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नैतिक ठव्गव तब होगा कि जिस ठोप को मिटाने के लिए आप झगड़ा 
कर रहे है, वह ठोप आपमे नहीं छोना चाहिए | उस समूह में वह ढोष नहीं 
होना चाहिए जो सत्याग्रह करता £। अंग्रेजा से हम कहते थे कि तुम्हार 
साम्राज्य के स्िलाफ हमारा सत्याग्रह है, तो उसके साथ-साथ यद्द भी कहते थे 
कि हमारा देच किसी देश पर हुकूमत नहीं करेगा | हम नहीं चाहते कि हमारा 
राज्य किसी दसरे देश पर हों। जब हम वह कहते है कि मालकियत और 
मिल्कियत मिटेगी, तो वह सिर्फ कहने की वात नहीं रह गयी, दम भी माल- 
कियत आर मिल्कियत छोड देगे | 

सत्याग्रही में वें गुण आने चाहिए : 

अद्वृष्यता-निवारण सत्याग्रही के जीवन में हो चुका है। हिन्दू-मुस्लिम 
एकता में उसका विश्वास हैं। वह कताई ओर खादी का आचरण करता दे | 
सत्याग्रहियों के जेसे नियम गाजी ने बनाये थे, उसी तरद् की कुछ आपकी 
झर्ते होंगी । उसमे सबसे वडी छार्त यद् होगी कि जिस मालकियत और 
मिल्कियत को मिटाने के लिए यहद्द सत्वात्रह हैं, वह सत्वाग्रह्दी के पास नहीं । 
जितनी थी, उसका विसर्जन करने के लिए वह तेवार है, उसका उसने सकत्य 
कर लिया है | उसके पीछे ये सारी शत हो, तो कोई वजह नहीं कि सत्याग्रह न 
हो सके | यह अपनी सामर्थ्य की वात हैं | 

संदर्भ बदल गया हैं, इतनी वात आपको खूब समझ छेनी चाहिए 
प्रातिनिधिक सत्ता के खिल्यफ जहां सत्वाग्रह होगा, वहाँ आपको वह ठेख लेना 
होगा कि जिस संस्था के खिल्यफ सत्याग्रह दो रहा हैं, उन्हीं आदठमियों को 
व्होट दोबारा नहीं मिल जाता हैं। बह सारा विचार उसके साथ करना होगा | 


किसान-मजदूरों की समस्या 

एक प्रच्न किया गया हैं कि सर्वोव्य-आन्दोलन में मजदूर और किसानों 
की समस्या का खरूप क्या है ? मजदूरों के काम के घटे कम हों, उनकी मज- 
दूरी बढ़े, उनकी मुख-सुविधा बढे, यह कैसे हो ! 

मजदूर की समस्या के दो खत्प हैं। एक यह कि हम मजदर को अधिक 
वेतन डिल्ययें, उसके काम के ब्रटे कम करें और जीवन की सुविधाएँ उसको 
अधिक दिलायें | लेकिन वह असली क्रान्ति का उपाय नहीं है । असली क्रान्ति 
का उपाय यह हद कि विज अनर'-- मजदूर नाम का कोई व्यक्ति न रहना 
चाहिए. | मजदूरी लेकर काम करनेंवात्य समाज में कोई न होना चाहिए | 
इसलिए कारखानों की मालकियत को हम समास करना चाहते है। आज 
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कारखाने की मालकियत सार्वजनिक करने में कम-से-कम इस देश मे राज्य 
की मालकियत में उसे परिवर्तित करना होगा। हमारे देश में अब तक ऐसी 
सार्वजनिक मनोद्ृत्ति नही है कि कोई सार्वजनिक कॉर्पोरेशन, सार्वजनिक माल- 
कियत, बन जाय। मजदूरो का ही कॉर्पोरेशन, उत्पादकों का ही कॉर्पोरेशन 
मालिक वन जाय और वह सावंजनिक हित के लिए कारखाने चलाये, इस 
प्रकार की कोई परिस्थिति इस देश में हम नहीं बना सकते | 
: यथेजो बड़े-बडे कारखाने है, उनका राज्यीकरण होगा । इन कारखानो के 
लिए, दूसरा तरीका नहीं है। इनके लिए आज अगर आप कॉर्पेरेशन स्थापित 
करेगे, तो वे भी कारखानेदार वन जायेंगे। कॉर्पोरेशनों का पूँजीवाठ आ 
जायगा | राज्य मे कम-से-कम इतना है कि वह आपके प्रतिनिधि के हाथ मे 
रहता है। कॉर्पोरेशन अगर उत्तरदायी हों, 'फक्शनल! ( व्यवसायाश्रित ) हे-- 
जैसे युगोस्लाविया में बने हुए है, तो उसमे से बीच का एक गस्ता हो सकता 
है। समाजवाद आज इस कोशिश मे है कि राष्ट्र का खामित्व न हो और अन्य 
प्रकार से सार्वजनिक खामित्र स्थापित हो सके | इसके मार्ग हमारे देश मे भी 
खोजे जा सकते हैं | 
अभी हम तो उद्योग के क्षेत्र का विचार कर रहे है। इसके लिए इस 
बात की आवश्यकता है कि मालिको और मजदूरों का कोई निहित खार्थ न 
बन जाय | मान ले कि जूता वनानेवाले चमारों ने एक को-ऑपरेटिव्ह 
सोसाइटी बनायी और कहा कि दस रुपये से कम मे जूता नहीं वेचेगे | उधर 
खरीदारों ने भी अपनी एक को-ऑपरेटिव्ह वना छी और कहा कि हम आठ 
रुपये से ज्यादा नहीं देंगे । इस तरह दो निहित खार्थ होते है, तो उसमे से 
सघर्ष पेदा होता है | 
झगड़ा या सौदेबाजी करने की अपेक्षा अच्छा यह होगा कि मालिको के 
मत-परिवर्तन की कोशिश हो । उन छोगो को सार्वजनिक मालकियत की तरफ 
लाने का प्रयत्न होना चाहिए मान लीजिये कि ट्रेड यूनियन है । कोई माल्कि 
कहता है कि मजदूर से आठ घटे की जगह चार घंटे काम लेना हैं। उसके 
साथ-साथ वह यह भी कहता है कि आठ घटे का वेतन नहीं, सोलह घंटे का 
वेतन दूँगा | सोलह घटे का वेतन और आठ घटे के बदले चार घटे काम | 
अगर मालिक ऐसा कर देता है, तो क्या मजदूर कोई क्रान्ति चाहेगे ! 
मजदूर एक तो अपनी मजदूरियाँ मिलाकर एक कर लें, दूसरे, मजदूर- 
यूनियन यह कहे कि कोई मजदूर नियंत घटों से कम काम नहीं करेगा और 
हमारी यूनियन मे कोई मजदूर अकुशल और काम-चोर नहीं होगा | ये ठोस 


नि | 


२१४ अहिसक क्रान्ति की प्रक्रिया 


वार्ते उनके जीवन में आ जानी चाहिए। तब मजदूये में सामर्थ्य आवेगी। 
गांधीजी के सामने अहमदाबाद में मजदूर-सत्वाग्रह् के वक्त मजदूरों ने निश्चय 
किया कि हम चंटे से नहीं जीयेंगे, कोई-न-कोई उद्योग करेंगे। नतीजा वह 
हआ कि वे आश्रम के मकान बनाने के लिए ईटे उठाते थे। जब ऐसी 
विधायक मनोइत्ति आरती है; ठव उसका नंतिक दढवाव पड़ता है । अगर यह 
नहीं होता, तो केवल संख्या का दबाव रहेगा और उससे उसकी भूमिका बदल 
जायगी | बह सोचना ठीक नहीं कि हमारे यहों मजदूरों के सगठन के लिए 
स्थान नहीं है | 


असफलछता स॑ निराश न हो 


यहाँ हमे यह वात याद रखनी चाहिए कि जब तक समाज का ढोंचा 
नहीं वढलता, तब तक क्रान्ति के प्रयोग पूरी तरह सफल नहीं हो-सकते | जैसे 
आमदानी गॉँव मेंगरोठ में ग्राम-खराज्य का संपूर्ण चित्र ठिखाई देना चाहिए 
पर आज यह्द संभव नहीं है । यह मान्यता असमर्थता में से नहीं आयी 
वेज्ञानिक मान्यता है। समाज का परिवर्तन आप करना चाहते हैँ, पर आज 
समाज के नाप अलग हैँ | आप अपने छोटे-से क्षेत्रों म॒ एक प्रयोग कर रहे दे 
ओऔर सोच रहे र प्रयोग क्रान्ति का संपूर्ण दर्शन करायेगा | उसके लिए 
आपको आज के पैमाने छोड़ देने होंगे | संपूर्ण दर्शन का मतल्व क्या है? 
आपने खेती की, फसल हो गयी, यह संपूर्ण ठशन हुआ | लेकिन आपने खेती 
की और आप खावलवी नहीं हुए, क्योंकि अन्न के भाव आपके हाथ में नहीं 
है, वव आप कहते हैँ. कि अयोग असफल हुआ | प्रयोग क्रान्तिकारी करते हैं, 
पर पैमाने लेते हैँ ब्राजार के | ये कुछ ऐसी चीजें है, जिनके कारण हमारे प्रयोग 
असफल सात्रित होते हद | आपके सत्याग्रह के प्रयोग हो या कोई भी प्रयोग हो, 
यह बात मान लीडिये कि अगर सत्वात्रह् सफल होगा, तो वह अंतिम सत्याग्रह 
होगा या सत्वात्रह के ब्रिना मी सफल्ता होगी। वयालीस के आन्दोलन में 
असफलता हुई, उसके वाद खराज्य आया | जब हम क्रान्ति का वैज्ञानिक 
विचार करते हैं, तो उसमे इतना अवच्य समझना चाहिए कि हर क्रान्ति में 
असफ्लता क्रान्ति का एक मुकाम दै। असफल्ताओं की ऐसी कई मंजिल 
होंगी। मुकाम कितने होंगे-- यह हमारे पृरुपार्थ पर निर्मर है । जन-शक्ति पर 
लेक-अआक्ति पर और हमारे युरुपार्थ पर यह निर्भर है) परन्तु इतना अवच्य है 
कि ऐसी मजिलें ब्रीच-त्रीच में आती रहेगी | ७ 


९-२- ६० 
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सवाल - था कि कृपक-मजदूरों का सगठन हो सकता है या नहीं ! इस 
सवाल के दो पहलू है। एक तो यह कि कृपक-मजदूर क्या मजदूर ही बने रहना 
चाहते है या किसान बनना चाहते है, मालिक बनना चाहते है ! भूदान-यजञ 
मे हमारी जो योजना है, वह यह है कि कृषि के क्षेत्र में मजदूर कोई न रहे, सभी 
मालिक बन जायें। पहले सब मालिक बने और बाद में मालकियत का विसर्जन 
हो । दोनो प्रक्रियाएँ साथ-साथ चले। एक तरफ तो जो मालिक है, वे अपनी 
मालकियत का विसर्जन करे और दूसरी तरफ ये मालिक अपनी मालकियत में 
उनको शामिल करते चले जायें जो गैर-मालिक है। ये दो प्रकार की प्रक्रियाएँ 
है और दोनों साथ-साथ चलनी चाहिए | 
जब हम यह कहते है कि कृषक-मजदूरों का सगठन होगा, तो उसमे एक 
थोड़ीसी नाजुक चीज आ जाती है कि मजदूर और छोटे मालिक, दोनो मे 
सघर्ष पैदा न हो । छोटे मालिक और बड़े मालिक एक हो जायें और मजदूर 
एक तरफ हो जार्यें--इस तरह अगर वर्ग-सघर्ष होने लगा, तो उसमें से छाभ 
नही होगा | गैर-मालिक और छोटे मालिक दोनो एक हो जाने चाहिए । दोनो 
मे एकता का मतलब है, इनकी प्रत्यक्ष व्यावहारिक एकता और हार्दिक एकता | 
यह अगर स्थापित हो सकती है, तब तो समझना चाहिए कि इसमे से क्रान्ति 
होगी। यह अगर नहीं हो सकती, मालिक एक तरफ और गेर-मालिक एक 
तरफ रहते है, तो उसका नतीजा यह होगा कि छोटे मालिकों को गेर-मालिक 
बनाना पड़ेगा | 
सारे किसान गैर-मालिक बन जायें, किसान वन जायें, तो एक तरफ 
प्रोलितारिएत' ( सर्वहारा ) और दूसरी तरफ बु्जुआ! या मालिक रहेंगे | 
कृषि के छ्षेत्र मे यह बहुत नाजुक समस्या है, क्योकि उस क्षेत्र मे छोटे मालिकों 
की सख्या अधिक है। खेती में केवल बडे मालिकों को हटा देने से मालकियत 
नहीं मियती | बडे मालिकों की मालकियत समास कर देना कृषि के क्षेत्र से 
काफी नहीं है। जब हम किसानों के संगठन की वात करते हैं, तब इतनी बातो 


का ध्यान रखना आवश्यक है | 


अद्दिसक क्रान्ति की प्रक्रिया 


न्णँ 
के 
३१) 


एक आर समस्या है | मिल के मजदूरों के काम के व कम ही ओर चेतन 
बढ़े, यह आन्दोलन आप करा सकते ६, लेकिन खेती के मजदूरों के काम के 
घंटे कम हों और मजदरी बढ़े, यह कराना वी ठेढी खीर हैं। खेती के मबदूरों 
की मजदूरी जिस दिन बढ़ेगी, उस दिन छोटे माल्कि परेशान हो जायवेंगे। वे 
अपनी मालकियत नहीं रख सकेगे। आखिर यहीं तो देहाती क्षेत्र में हो रहा 
ह | बीडी बनाने के काम में दो-तीन रुपये येज मिल जाते है. और सढ़क पर 
काम करने के डेढ से छेकर दो रुपये तक मिल जाते हद । कोई किसान यह 
मजदरी नहीं ठे सकता । इसलिए छोटे क्सिन को मजदर नहीं मिल पाते । 
इसका एक उपाय साचा गया हे कि सभी मजदरों की मजदरी अनाज में दी 
जाय, पैसे मे न ठी जाय। लगान, मजदूरी और तनख्वाह तीनों के बारे मे 
विनोंवा एक सुआव देते है। थे कहते हें कि ये सबके सव अनाज के रूप मे 
ठिये जायें। तनख्वाइ का एक हिस्सा अनाज के रूप में दिया जाब | परिवार 
की अन्न की जो आवध्यकताएँ, हे, वे सब अन्न के रूप में परी की जायें | 


खेतिहर मजदूर 


आज की वस्तुस्थिति यह दें कि मजदूरी से पेट मर जाय, तो खेती का 
मलदूर मालिक नहीं वनना चाहता | आप उससे कहिये कि हम तुम्हें पॉच 
एकड़ जमीन देते हैं, पर उसके साथ तुम दूसरा कोई रोजगार नहीं कर सकते, 
तो वह करढेंगा कि आज दूसरों की खेती में मजदूरी करके मुझे अपने लिए जो 
मिलता है, उतना भी झावद इससे पैटा न हो । 
मजदूर को मजदूर रहने मे तमी तक छाम दिखाई देगा, जब तक उसको 
अधिक वेतन दे सकनेवाल्य मालिक हैं| जिस ठिन बड़े मालिक बहुत थोड़े रह 
जायेंगे और खय खेती न कर सकेंगे, उस दिन ये सारे-के-सारे मजदर या तो 
माल्कि बनेंगे या फिर यह कहेंगे कि सारी खेती का राष्ट्रीकरण होना चाहिए । 
यह तो समाजवाद की प्रक्रिया | उन्होंने यही चित्र देखा है | सन्‌ १८४८ में 
छपे कम्युनिस्ट मेनिफेस्टों में यह कल्पना की गयी है | 
कार्यकर्ताओं का सवाल 


कार्यकर्ताओं के सम्बन्ध में एक प्रब्न किया गया है। कार्यकर्ताओं का 
सवाल में कुछ बुनियादी तोर पर आपके सामने रनवे | 

हमारे मन में व्यावद्वरिकता का एक भूत है | व्यावह्रिकता असलियत 
नहीं, परछोद्दी है। इमारे ठेश में वेतनमोगी सार्वजनिक सेवकों की प्रतिद्ा अब 
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तक कायम नहीं हुईं। यहाँ पर दक्षिणा का महत्त्व है, भीख का महत्त्व है | 
अपने चरितार्थ के लिए समाज से ग्रतिग्रह लेकर जो काम करता है और साउव॑- 
जनिक सेवा करता है, उसकी प्रतिष्ठा हमारे यहाँ नहीं है। गाँव के छोगों को 
गाली देकर बहुत अच्छा भोजन दो व्यक्ति पाते है--एक है पुलिस का सिपाही 
और दूसरा है वैरागी । एक डडावाला, दूसरा चिमठावाल्ता ! वे गॉववाले को 
हमेशा कच्ची-पक्की बाते सुनायेगे और फिर भी आनंद से भोजन पायेगे | एक 
भगवान्‌ को भोग लूयाता है और दूसरा सत्ता को | लेकिन जो लोगों की सेवा 
करता है, उसकी कोई प्रतिष्ठा नहीं है । इस मूल्य की स्थापना हम अब तक 
नही कर पाये । प्रयोग यहाँ तक हुए है कि राजेन्द्र बाबू, राजाजी, प्रफुल्लचद्र 
घोष जैसे महान्‌ कार्यकर्ता भी वेतन लेकर सार्वजनिक सेवा का प्रयोग कुछ ढिन 
कर चुके हैं। फिर भी उनकी अपनी व्यक्तिगत जो प्रतिष्ठा थी, वह प्रतिष्ठा इस 
कारण कुछ कम हुई। सारा त्याग करने के वाद भी वे लोग कुछ न छेते, तो 
उसकी प्रतिष्ठा अधिक रहती । याने सारा त्याग करने के बाद अपनी सपत्ति 
में से वे ऐसी योजना कर देते कि १५०-२०० रुपये उन्हें उम्रभर मिलते रहे, 
फिर सारी बची हुई सपत्ति समाज को दे देते, तो वे अधिक प्रतिष्ठित माने 
जाते; वनिस्वृत इसके कि सारी संपत्ति समाज को अपिंत करके निर्वाह के लिए. 
समाज से लेते। जो अपने लिए पहले बक मे सो रुपयो के हिसाब से पचास 
साल के लिए, जमा कर छे, वह अधिक प्रतिष्ठित माना जाता है और जो सारी 
संपत्ति समाज को देकर कहता है कि मेरा खर्च आप चलाइये, तो सभी लोग 
यह समझते है कि हम इस पर उपकार कर रहे हैं | 
लोगो की नजर उसके बैंक पर तब जाती है, जब उसने अपने चरितार्थ से 
कुछ अधिक रखा हो | बहुत होगा तो लोग यही न पूछेगे कि आपका बैंक का 
अकाउंट क्या है ! वह कहेगा कि इतना-इतना है, इतना खर्च करता हूँ । 
व्याज लेते हो !” “ब्याज नहीं लेता | जितना व्याज मिलता है, वह सारा 
सार्वजनिक संस्थाओं को दे देता हूँ ।! तो वह अधिक प्रतिष्ठित माना जाता है | 
आज समाज मे यह परिस्थिति है | 
इस परिस्थिति मे हमे काम करना है | े 
एक दूसरी परिस्थिति है। जिस प्रकार की क्रान्ति आप करना चाहते ह, 
उस क्रान्ति में अगर एक कोई ऐसी मद हो, जिसे समाज मान्य नहीं करता, 
वो जिस दिन आप उसका अमल करने लगेंगे, उसी दिन से समाज आपका 
भरण-पोषण नहीं करेगा | आपका विरोध शुरू हो जायगा और वह यहाँ तक 
जा सकता है कि रहने के लिए. उसने जो मकान दिया है, उसमे वह आग 
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लगा ठे | तों, हमारे परंपरागत सस्कारों का विरोध, उसमें से पैदा होनेवाले 
अपमान और परपरागत रूढ़ियों के कारण पैदा होनेवाले विरोध और उसमे से 
पैठा होनेवाली यत्रणाएँ जो कार्यकर्ता सह सकता हो, वह्दी छोकाघारित हो सकता 
9। लेकिन लोकाधारित होने से पहले इतनी परीक्षाओं मे से उसे उत्तीर्ण हों 
जाना होगा । 
अप्पासाहब पट्वर्धन र्नागिरि जिले में काम करते है | रत्नागिरि के सारे 
ल्येग उन्हें पृज्य अप्यासाहब कद्दते ६ | लेकिन जिस डिन उन्‍होंने कहा कि 
सयुक्त महाराष्ट्र का झगड़ा नहीं करना चाहिए, उस दिन उनका आश्रम 
जलाने के लिए लोग पहुँच गये | उन्होंने कह्ा कि आपका अधिकार दे | यह 
आश्रम आपने ही बनाया है। इस घरीर को भी जलाने का अधिकार 
आपको है | इस तरह जिसने अपने शरीर को इईब्वरापंण करते हुए लोक 
समर्पित कर ठिया हों, परीक्षा के वाद उसके चरितार्थ का सवाल नहीं 
स्टेगा | जिसके चरितार्थ का सवाल रहेगा, उसकी स्थिति वह रहेगी कि 
बह अपने सहयोगियों के ऊपर निर्भर रहेगा। परिवार में जिस तरह कमानेवाले 
पर सब निर्भर रहते दे, उस तरह अपने सहयोगियों पर, साथी समर्थ कार्य- 
कर्ताओं पर वह निर्भर रहेगा | उनके मन में अहंकार हो और वे यह समझे कि 
हम दसका भरण-पोषण कर रहे हैं, तो वह उनका दोप है। लेकिन इसकी 
तो असमर्थता है द्वी | वह वस्तुस्थिति हैं | जो सामर्थ्यवान्‌ है, उसे अभिमान हो 
रहा है, पर यह क्या सर्वोग्य के अनुकूल हैं ! नहीं, बिलकुल प्रतिकूल हैं | तों, 
क्या यह क्रान्ति के अनुकुल हैं ! नहीं, व्रिल्कुल प्रतिकृछ है | में कहता हैं, मेरे 
स्वामिमान को ठेस लगती हैं| तो वह कह्देगा कि फिर मुझ पर निर्भर मत रहो | 
यह है कार्यकर्ताओं के निर्वाह की समस्या | जब-जब वह सवार उठा है, 
में गरब्दों मं बतल्य नहीं सकता कि मेरे चित्त मे कितनी बेढना होती हैं ! जिस 
देश में हम क्रान्ति करना चाहते दे आर जहों कार्यकर्ता सर्वस्व का परित्वाग 
करके आता हैं, वहाँ उसके निवाह की चिन्ता रहती हैँ | 
इसलिए कमी-कभो मेने सोचा कि ल्ोकाधारित होने की अपेक्षा सस्थाश्रित 
होना अधिक सुरक्षित दे, क्योंकि वह अस्पृष्यता-निवारण कराता है, इसलिए, 
समस्या उसका निर्वाह बन्द नहीं करेगी। हों, चारित्य-दोप के लिए वद्द ऐसा कर 
सकती द, पंसे के दुदपयोग के लिए, कर सकती ह*ै। ये सार्वजनिक दोप दे | 
लेकिन क्रान्ति का कार्यक्रम चह जब तक इमानठारी के साथ ओर अपनी दरक्ति 
लगाकर कर रहा हैं, तब तक संस्था कम-से-क्म उसका निर्वाह बन्द नहीं 
करेगी | यह बात मेरे मन में कमी-कमी आती हैं। लेकिन सस्था और संगठन 
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के आधार पर अगर कार्यकर्ता चलता है, तो उसका लोक-संपर्क कम हो जाता 
है। उसकी तरफ लोगों की निगाह यह होती है कि यह तनख्वाह लेनेवाला है | 
हम ऐसे अमागे देश मे रहते हैं कि जहाँ दो वक्त सूखी रोटी खानेवाला भी 
सुखी माना जाता है। साधु अगर लोगो से मॉगकर हलछुआ-पूडी खा लेता है 
और गॉजा पी लेता है, तो भी लोगो को शिकायत नहीं होती | पर कार्यकर्ता 
अगर किसी संस्था से थोडा-सा वेतन लेकर दोनो वक्त सूखी रोटी मी खाता 
है, तो गॉव का आदमी उससे ईर्ष्या करता है | 

इतनी आपत्तियों मे से हमे कार्यकर्ता का सवाल हल करना है | 

इसका जवाब क्या है ! सुख्य जवाब तो यह है कि वेतनभोगी कार्यकर्ता 
क्रान्ति कर सके, ऐसा बहुत कम होता है। क्रान्ति तो जनता करती है, नागरिक 
करते है या फिर क्रान्तिकारी दल करता है| उस क्रान्तिकारी दल मे, क्रान्तिकारी 
समूह मे, भी अधिकतर ऐसे व्यक्ति होते है, जो वेतनभोगी नहीं होते। कॉन 
कहों से लाता है, कोई हिसाव नहीं। जहाँ चार आदमी रहते थे, खा छेते है । 
कौन लाता है ? सब मिलकर लाते है। जहाँ से छा सकते है, वहाँ से छाते है । 
कितना लाते है ? कोई कम लाता है, कोई ज्यादा | वह सब इकट्ठा कर लिया 
जाता है--इस प्रकार सारा काम चलता है। लेकिन ऐसे आदमी भी मुद्ठीभर 
होते है। तो, कार्यकर्ताओ में परस्पर बन्धुत्व की भावना के सिवा और कोई 
उपाय नहीं है। जितना उपाजन होता है, सबका माना जाय और जो निवास- 
स्थान है, वह भी सबका एक हो | 


अब हम देखे कि इसका अनुमव क्‍या आता है ! 


एक कार्यकर्ता सारा सपत्ति-्दान इकट्ठा करता है। वह है, उसकी स्त्री है, 
उसका बच्चा है। दूसरे कार्यकर्ता लगातार यह सोचते रहते हैं कि इसके हाथ 
मे सारा पैसा आता है, तो यह अवश्य हम लोगो से कुछ अधिक लेता है | 
नहीं तो इसकी स्री के पास नयी साडी कहाँ से आयी कार्यकर्ताओं मे आपस 
मे ऐसा अविश्वास है | 

हमने छोक-प्रतिनिधियों के खुनाव किये, लोक-सेवकी के खुनाव किये । 
दूसरी पार्टियों के चुनाव से ये चुनाव बहुत अच्छे हुए, यह मैं नहीं मानता | 
इसलिए जब यह सविधान आया) वो मैंने पठानकोट में कहा कि सवे सेवा संघ 
के लिए यह अग्यभ दिम है| कार्यकर्ताओं ने भी इसे माना | यह अद्युभ दिन 
क्यो है! इसलिए कि हमने स्नेह-सबध से वैधानिक संबंध की विथा में 
कदम रखा | 


२२७ अहिंसक कान्ति की प्रक्रिया - 


एक प्रमुख गहर में दगा हुआ | शाति-सनिकों ने काम किया | एक शांति- 
सेनिक ने ल्खिा कि वे दूसरे शाति-संनिक झठे हैं| दूसरे मुझे कहते है. कि उन 
झठों ने कह दिया और आपने उस बात को मान लिया | तो, अब में क्या 
करूँ ! एक आतिन्सैनिक दूसरे गाति-सनिक के बारे में जितनी अच्छी बाते 
ल्खिता द, उतनी ही में मार्ने और बाकी छोड़ दूँ--इसके सिवा में क्या कर 
मकता हैँ ! जहां कार्यकर्ताओं में आपस में इस प्रकार की परिखितियों है, सत्ता 
की ईप्वां है, सर्पात्ति की ईर्ष्या है, वहाँ आत्म-परीक्षण का अवसर हैं कि हम किस 
द्रव्य के, क्रिस धातु के बने हं। हमने इस पर नहीं सोचा है, इसीलिए समस्या 
है | नहीं तो यह समस्या नहीं रहनी चाहिए थी | 

इस ठेंच्य से बहुत बडे-बड़े आन्दोलन हुए.। खतन्त्रता के आन्दोलन में यह 
समस्या थी, पर वह इस रुप से नहीं आयी । आती भी केसे ! किससे कहते 
कि अब मे सत्वाग्रद्द करने जा रहा हैँ ! कौन जिम्मेदार होगा, कौन जानता 
है? उन्होंने जर्त रूगा दी थी कि जो आदमी सत्याग्रह मे भाग लेगा, वह अपने 
परिवार के लिए कोई सहायता नहीं मॉगेगा। यह पहली शर्त थी, जो प्रत्यक्ष 
स्प से करनी पड़ती थी। जयप्रकाश वावू ने जीवनगन के समय यह वात 
जाहिर की थी | फिर भी आपने वेखा कि हजारों जीवनदन हो गये | इसका 
कारण यह है कि इस देश में सत्ता, संपत्ति और श्र की जितनी कीमत रही है, 
उतनी जीवन की नहीं रही--न अपने जीवन की, न दूसरे के जीवन की | 
इसक्रा मतलूय यह नहीं कि वे सब घर है, अपनी जान दे देने के लिए तैयार 
है जीवन ही दतना झुप्क है कि उसे दें ठेने मे कोई दिचक नहीं है। निःसार 
हो गया है बहुत-सा ! 

एक अंग में तो से जिंदगीमर एक सुखी सेवक रहा हैं, अगर मुझे 'सेवक' 
कह्दा जाब तो | मुझे कोई तकलीफ कभी हुई ही नहीं। इसी कारण मेरा दृष्टि 
कोण आशावादी हो सकता है। मुझसे जिन लोगों का बहुत तीव्र मतमेढ रहा, 
उन्होंने मी मुझे कभी सताया नहीं--न सरकार ने और न सनातनियों ने ही | 
सनातनियों ने क्वचित्‌ मेरा सौम्ब बहिष्कार किया, छेकिन कष्ट नहीं दिये। 
शायद इसी कारण मेरी ऐसी मनोद्वत्ति बनी हो | फिर मी मैं जितने तट्ख 
भाव से सोच सकता हैं, उतनी तव्स्थता से सोचकर कार्यकर्ताओं की यह 
समस्या भेने रस्त्री है | 

कार्यकर्ता को जहाँ तक हो सके, आत्म-निर्मर ही होना चाहिए। आत्म- 
निर्भसता के दो पहल ई। एक पहल यह कि वह किसीसे कुछ नहीं माँगता । 
दूसरे से जे पाता है, उसका वोझ उसके मन पर नहीं होता | दूसरा पहल, बह 
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है कि जिस क्षेत्र मे रहता है, उस क्षेत्र मे स्वाभिमान के साथ रहता है और 
वहाँ के छोग उसका निर्वाह चलाते हैं। ये दो प्रकार के पुरुषार्थ है, जिनसे 
उपाजन हो सकता है। एक तो वह अपने लिए क्षेत्र बना लेता है--.उपाजन 
का क्षेत्र नही, कर्म और स्नेह का। दूसरे, उसे आनुवंशिक रूप से योगक्षेम 
प्राम हो जाता है। उसके लिए प्रयास नहीं करना पडता | 

तीसरा तरीका यह है कि हमारा ऐसा कोई परिवार हो, जिसमें हम दूसरों 
पर निर्भर रह सके | पर यह खूब याद रखिये कि व्यक्ति का आश्रय होगा या 
संस्था का | व्यक्ति आपका सहयोगी कार्यकर्ता हो सकता है या सपत्तिदाता भी | 

यह क्रान्ति का कार्य ही कुछ अदूझ्ृत पराक्रम का कार्य है। प्राचीन वीर 
पुरुषो और साधु-सं्तों ने जो चमत्कार किये, उनसे कम मूल्य इस चसतार 
का नहीं है | 

एक दफा केमिस्ट्री के एक प्रोफ़ेसर से पूछा गया कि यह कठिन प्रयोग हम 
किससे करायें ? इतना भयंकर प्रयोग है कि हमारी हिम्मत नहीं होती | तो 
उन्होंने जवाब दिश्रा कि उसे ऐसे वेबकूफ से कराओ, जो यह नहीं जानता कि 
यह काम होना असम्भव है | यह बताने के बाद लेखक लिखता है, लेनिन 
ऐसा वेबकूफ आठमी निकल | कोई अक्छमढ होता, तो सोचता कि यह कितनी 
अव्यवहार्य वस्तु है, जिसे मैं कर रहा हूँ । हिसाब करता, विवेक करता, आगे- 
पीछे की बात सोचता 

मैक्सिको का एक नेता था, उसका नाम था वाल्व्हिर | उसने मैक्सिको में 
क्रान्ति की | मैक्सिको ऐसी जगह मानी जाती थी, जहाँ क्रान्ति होना असम्मव 
चीज थी | लेकिन बालिव्हर ने वहाँ क्रान्ति की। उससे पूछा गया कि ठुम 
हिम्मत कैसे कर सके ? तो उसने कहा कि आज तक के सारे इतिहास में तीन 
मूर्ख-शिरोमणि हुए । कौन-कौन थे वे ! ईसा, डॉन क्विकजोट और मै ! दो 
मूर्ख-शिरोमणियों के पीछे मैं गया, इसलिए यह काम कर सका | 

तो, एक बात आप गॉठ बॉध लीजिये कि क्रान्ति जब झुरे होती है, तब 
व्यवहार्य कभी नहीं होती। व्यवहार्य तब माल्म होती है, जब वह सम्पन्न हो 
जाती है | सम्पन्न होने से पहले जिनको वह व्यवहार्य माल्म होती है, वे समाज 
में बुद्धिमान! नहीं माने जाते। बुद्धिमाच्‌ से मतलब सबाने | प्रतिभावान्‌ 
माने जाते हैं, लेकिन वे व्यवह्यर-चतुर नही माने जाते | हम जिस क्रान्ति का 
विचार कर रहे हैं, वह क्रान्ति तो आज के क्रान्तियो से और भी थोडी मुब्किल 
है। परिस्थिति अनुकूल है, लेकिन मनृष्य की मनोदइत्ति' परिस्थिति के साथ कदम 
नहीं मिला सकी है। विज्ञान का विकास अद्झृत हुआ है। उसके अनुरूप 


२२० अहिसक कान्ति की प्रक्रिया - 


एक प्रमुख शहर में दगा हुआ | गाति-सनिकों ने काम किया | एक शांति- 
सनिक ने लिखा कि ये दूसरे शाति-सैनिक झठे हैं। दूसरे मुझे कहते है कि उन 
झठो ने कह दिया और आपने उस वात को मान ल्या। तो, अब मैं क्या 
करें ? एक शाति-सैनिक दूसरे शाति-सैनिक के बारे में जितनी अच्छी बाते 
ल्खिता है, उतनी ही से मानें और वाकी छोड देँ--इसके सिवा मैं क्या कर 
सकता हूँ ? जहाँ कार्यक्र्ताओ में आपस में इस प्रकार की परिस्थितियों है, सत्ता 
की ईर्यां है, सपत्ति की ईर्ा है, वहाँ आत्म-परीक्षण का अवसर है कि हम किस 
ठ्रव्य के, किस धातु के वने ह। हमने इस पर नहीं सोचा है, इसीलिए समस्या 
है | नहीं तो यह समस्या नहीं रहनी चाहिए थी | 
इस ढेद में वहुत बड़े-बडे आन्दोलन हुए। खतन्‍्त्रता के आन्दोलन में वह 
समस्या थी, पर वह इस रूप से नहीं आयी। आती भी कैसे ? किससे कहते 
कि अब मैं सत्वाग्रह करने जा रहा हैँ ! कौन जिम्मेदार होगा, कौन जानता 
है? उन्होने झर्त रूगा दी थी कि जो आदमी सत्याग्रह में भाग लेगा, वह अपने 
परिवार के लिए कोई सद्दायता नहीं मॉंगेगा | यह पहली गर्त थी, जो प्रत्यक्ष 
रूप से करनी पढ़ती थी। जयप्रकाश वावू ने जीवनदान के समय यह बात 
जाहिर की थी। फिर भी आपने देखा कि हजारों जीवनदान हो गये। इसका 
कारण यह है कि इस देश मे सत्ता, संपत्ति और गदर की जितनी कीमत रही है, 
उतनी जीवन की नहीं रही--न अपने जीवन की, नदूसरे के जीवन की | 
.आ मतल्व्र यह नहीं कि ये सब आर हे, अपनी जान ठे ठेने के लिए तैयार 
€ जीवन ही इतना झुष्क है कि उसे दे देने मे कोई हिचक नहीं है। निःसार 
हो गया हू बहुत-सा ! 
एक थश मे तो में जिंदगीमर एक सुखी सेवक रहा हैं, अगर मुझे 'सेवक! 
कहा जाय तो | मुझे कोई तकलीफ कभी हुई दी नहीं। इसी कारण मेरा दृष्टि 
कोण आशावादी हो सकता है। मुझसे जिन लोगों का बहुत तीर मतमेद रहा, 
उन्होंने भी मुझे कमी सताया नहीं--न सरकार ने और न सनातनिर्यों ने ही | 
पनातनियों ने क्यचित्‌ मेरा सौम्ब बहिष्कार किया, लेकिन कष्ट नहीं दिये | 
शायद इसी कारण मेरी ऐसी मनोश्त्ति बनीहो। फिर भी में जितने तय्स्थ 
माव से सोच सकता हैं, उतनी तब्स्थता से सोचकर कार्यकर्ताओं की यद्द 
समस्या मन रतन्त्री है | 
॥॒ कार्यकर्ता को जहाँ तक हो सके, आत्म-निर्मभर दी होना चाहिए | आत्म- 
निर्भग्ता के वो पा है । एक पहद्र यह कि वद्द किसीसे कुछ नहीं मॉँगता | 
दूसरें से जे पाता है, उसका बोझ उसके मन पर नहीं होता | दूसरा पहल यद्द 


खेतिहर सजदूर : कार्यकर्ता : चोरबाजारी २२१ 


है कि जिस क्षेत्र में रहता है, उस क्षेत्र से स्वाभिमान के साथ रहता है और 
वहाँ के छोग उसका निर्वाह चलाते है। ये दो प्रकार के पुरुषार्थ है, जिनसे 
उपाजन हो सकता है। एक तो वह अपने लिए क्षेत्र बना लेता है--उपाजन 
का क्षेत्र नही, कर्स और स्नेह का। दूसरे, उसे आनुवशिक रूप से योगल्षेम 
प्रात हो जाता है। उसके लिए प्रयास नही करना पडता | 
तीसरा तरीका यह है कि हमारा ऐसा कोई परिवार हो, जिसमें हम दूसरो 
पर निर्भर रह सके | पर यह खूब याद रखिये कि व्यक्ति का आश्रय होगा वा 
सस्था का । व्यक्ति आपका सहयोगी कार्यकर्ता हो सकता है या सपत्तिदाता मी | 
यह क्रान्ति का कार्य ही कुछ अदूद्ृत पराक्रम का कार्य है| प्राचीन वीर 
पुरुषो और साधु-सर्तों ने जो चमत्कार किये, उनसे कम मूल्य इस चसत्कार 
का नहीं है | 
एक दफा केमिस्ट्री के एक प्रोफेसर से पूछा गया कि यह कठिन अ्योग हम 
किससे कराये ! इतना भयकर प्रयोग है कि हमारी हिम्मत नहीं होती। तो 
उन्होने जवाब दिया कि उसे ऐसे बेवकूफ से कराओ, जो यह नहीं जानता कि 
यह काम होना असम्भव है । यह बताने के बाद लेखक लिखता है, लेनिन 
ऐसा वेबकूफ आदमी निकला | कोई अक्लमद होता, तो सोचता कि यह कितनी 
अव्यवहार्य वस्तु है, जिसे मै कर रहा हूँ | हिसाब करता, विवेक करना, आगे- 
पीछे की बात सोचता ! 
मैक्सिको का एक नेता था, उसका नाम था बाल्व्हर। उसने मैत्रिसको से 
क्रान्ति की | मैक्सिको ऐसी जगह मानी जाती थी, जहाँ क्रान्ति होना असम्भव 
चीज थी | लेकिन बालिव्हर ने वहों क्रान्ति की । उससे पूछा गया कि ठुम 
हिम्मत कैसे कर सके ? तो उसने कहा कि आज तक के सारे इतिहास मे तीन 
मूर्ज-शिरोमणि हुए । कौन-कौन थे वे ” ईसा, डॉन क्विकजोट और मैं ! दो 
मूर्ख-शिरोमणियों के पीछे मैं गया, इसलिए यह काम कर सका | 
तो, एक बात आप गॉठ बॉघ लीजिये कि क्रान्ति जब झुरू होती है, तब 
व्यवहार्य कभी नहीं होती। व्यवहार तब माछम होती है, जब वह समत् हो 
जाती है | सम्पन्न होने से पहले जिनको वह व्यवहाय माल्म होती है, वे समाज 
में बुद्धिमान! नही माने जाते । बुद्धिमान से मतलब धसवाने! । प्रतिमावान्‌ 
माने जाते है, लेकिन वे व्यवहार-चतुर नहीं माने जाते। हम जिस क्रान्ति का 
विचार कर रहे है, वह क्रान्ति तो आज के क्रान्तियों से और भी थोडी मुश्किल 
है। परिस्थिति अनुकूल है, लेकिन मनृष्य की मनोइत्ति परिस्थिति के साथ कदम 
नहीं मिला सकी है। विज्ञान का विकास अद्भुत हुआ है। उसके अचुरूप 


स्र्० अहिसऊ क्रान्ति की प्रक्रिया 


मनप्य का मनोविकास नहीं हों सका | छृठ्य से भी नहीं और मन से भी नहीं। 
उसी प्रकार अहसिंक क्रान्ति के लिए आज कितनी परिस्थिति अनुकूल है, उससे 
अधिक अनुकूल कभी नहीं थी | लेकिन परिस्थिति की अनुकूल्ता के साथ मनुस्य 
की मनोत्रत्ति उसके अनुत्प विकास नहीं कर सकी है। इसमें कार्यकता भी 
शामिल है और ढोक-समुठाय भी शामित् है। विज्ञान के कारण परिस्थिति को 
जो अनुकुलता प्रात हे गयी है, दुर्भाग्य से इसके लिए हम जिम्मेवार नहीं हैं | 
अगर हमारे पुरुपार्थ से परिस्थितियों में यह अनुक़लता उत्मन्न हुई होती, वो 
टसके अनुस्प हमारी मनोद्त्ति मे भी प्रगति हुई होती | वेज्ानिक प्रगति के 
कारण परिस्थिति मे अनायास एक अनुकूछ्ता पेदा हो गयी, छेकिन परिखिति के 
नाप का सानव नहीं बना--वह असली विरोध है | 

और भी एक सवाल हैं| कार्यकर्ता हमारे लिए सगुण है, सजीव मूर्ति है । 
यह हमारे स्नेह और श्रद्धा का पात्र है| हमारे लिए दूसरे कोई साधु संत नहीं 
है | हमारे लिए ये कार्यकर्ता दी सब कुछ हैं| तो, इसका प्रब्न सजीव रूप लेकर 
सामने आता है | 


सामाजिक अन्याय 


सामालिक अन्यायो के सम्बन्ध में प्रब्न किये गये हैं| उनमे पहला प्रश्न 
हैं खाद्य-समस्या का | गल्ठे का वितरण ठीक नहीं हो रहा है | 

इसके बारे मे सोचना यह है कि क्या वितरण की जिम्मेवारी आप छे सकते 
ह ? में बह केवल कोई तात्तविक प्रव्न आपके सामने नहीं रख रहा हैं। सातारा 
से मेरे पास एक पत्र आया कि “हों जो अन्न का वितरण होता है, वह ठीक 
नहीं हो रहा € | क्पा करके आप स्वोदय के ल्येग इसको छे लीजिये |? यश- 
बतगव चह्माण के पास जाकर अगर इम कहते, तो वें भाव कहते कि हम 
आपको साप रहे हूँ | लेकिन जो आक्षेप सरकारी नौकरो पर हेते हैं, क्‍या वे 
आप पर नहीं होते ? मुझे टसका अनुमव है । 

मध्य-प्रदेश में जब न्णर्निंग था, पाटिल साहव खाद्यमत्री थे | हमारे जो मेंजे 
हुए, परस्व हुए कार्यकर्ता थे, उन लोग को हमने व्यइसेस ढिलाये | जनता ने 
आज्र दमसे कहा कि पहले के व्यापारी कुछ होशियार थे, ये फूहटू है | इससे 
प्याटा इन दोनो मे कोई अतर नहीं है ” हमारे यहाँ छोक-चारित्य का अभाव है | 
गुल्जारीलाल नंटा ज्ब मंत्री नहीं हुए थे तब वे राऊ के सर्वोव्य-सम्मेलन में 
एक हंची शापथ-विधि की पेहरिब्त स्ेकेर आये ये। हमने कदा था कि अपये 


लटक टबकछ. 


अच्छी #, लेक्नि टनकों प्रा क्रीन करेगा ? 
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यहाँ फिर वही दिक्कत आती है, जो मेमे सब जगह पायी है | अगर कोई व्यक्ति 
मुनि सुशीलजी या मुनि तुल्सीजी के सामने यह प्रतिज्ञा कर लेता है कि वह 
रिश्वत नही लेगा, तो वह उस प्रतिज्ञा का पालन वरता है, लेकिन वही प्रतिज्ञा 
किसी संस्था मे करता है, तो उसका पालन नहीं करता | इसका कारण यह है 
कि वह सोचता है कि मुनि सब जगह देखते हैं । यह डर उसे लगा रहता है। 
पर संखा का संचालक सब जगह देख ही नहीं सकता। इसका उपाय 
हमे वह करना चाहिए कि जनता मे कुछ ऐसे छोग तैयार हो, जो अपने 
ऊपर जिम्मेवारी ले सके और ईमानठारी के साथ उसे निमा सके | 
तब यह काम होगा । 

दूसरी समस्या सचय की है। व्यापारी सग्रह करके रखता है। उसके 
खिलाफ तीत्र लोकमत नहीं है। इसका कारण यह है कि सभी मनुष्य सग्रह 
रखना चाहते है--छोटे भी और बड़े भी। इसलिए छोकमत की तीव्रता पैदा 
नही होती । चीजों की जब कमी है, तव हमारी तरफ से सग्रह पाप है--कम- 
से-कम इतना लोकमत बनाने की कोशिश होनी चाहिए | व्यापारियों से भी 
ऐसी कोशिश हो और कृषको में भी । 


के, 
चोरबाजारी 


चोरबाजारी के लिए कोई उपाय कम-से-कम मेरी समझ में नहीं आता | 
मैने इस पर बहुत सोचा है। एक बार जवाहरव्यलजी ने चोरवाजारी करनेवाले 
को फॉसी पर लटका देने की बात कही थी । सऊदी अरेबिया और नजदीक के 
देशों में चोरो के हाथ काट देते हैं। वे छोग अपने हाथ जेब मे डालकर वाजार 
मे घमते है| इसका मतलब यह हुआ कि एक दफा जिसने चोरी की, जिंदगी- 
भर उसके सुधार के लिए कोई गुजाइश नही । चोरबाजारी जिस समाज मे हो 
सकती है, उसमें दूकानढार जितना भ्रष्ट है, उतना ही आ्राहक भी है | इसके 
लिए जरूरी है कि समाज में से चोरबाजारिये की प्रतिष्ठा समाप्त हो । यह हम 
अपने समाज में कर नहीं पाये | यह एक ऐसा अदूसुत समाज है, जिसमे नैति- 
कता और आध्यात्मिकता की परपरा और सस्कार रहे है, लेकिन धनवान 
मनुष्य अनैतिक और दुराचारी हो, तब भी उसकी प्रतिष्ठा रही है। यहाँ दो 
बाते चाहिए | एक तो चोरबाजारिये की प्रतिष्ठा कम हो और दूसरे, घूसखोर को 
प्रतिष्ठ कम हो | दुर्भाग्य से हमारे वेश में ये दोनो चीजे नहीं रही । घूसखोरी 
करनेवाले अगर मंदिर या घाट बनवा दे, स्कूल के लिए पैसा दे ढे या डसी 
घूस के पैसे से सत्यनारयण की कथा करा लें, तो वे लोक-निदित नहीं होते । 


२२४ अहिसक क्रान्ति की प्रक्रिया 


यही वात चोगरवाजारियों की है। चोखाजार करनेवले लोग अगर विध्वनाथनी 
के मंदिर मे सोना मढ्वा ठें, तों समाज उनको क्षमा कर वेता है। दृसरो के 
साथ वेव्कर भोजन न करना ही इमने संदगुण माना है| व्यमिचारी मनुप्य जिस 
जी के साथ व्यभिच्र करता टै, उसके दाथ का भोजन वह न करें, तो वह 
पत्रित्र है | जाति-मर्यादाओं का पालन नेतिक सठाचार की अपेक्षा इस समाज में 
आविक मद्दत्व रखता हैं, यह इसका कारण है | & 
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प्रश्न : गाँव में शाति-सेना किस तरह काम करे ! 

दादा : पहला काम यह होगा कि गॉव से क्षगडे की सभावना कम करे | 
जो यह कर सकता है, उसने शाति-सेना का काम सफल कर दिया। पुलिस, 
अदालत और जेल्खाना, इन तीनो का उपयोग समाज मे कस होना चाहिए | 
गाँव से ये संस्थाएँ नही हैं, लेकिन ऐसे व्यक्ति हैं, जों इन तीनो की जगह ले 
सकते है। इन तीनो तरह के व्यक्तियों से आप गॉब को मुक्त कर सके, तो 
शांति-सेना का काम होता है | 

प्रइन : लेकिन वीच के समय मे क्‍या करना चाहिए ! 

दादा : गॉव का झगडा अदालत में नहीं गया और दो आदमियो ने 
धमकाकर एक को चुप बैठा दिया | अब अठालत में तो झगड़ा नहीं गया, पर 
इससे क्या हुआ १ इसीलिए मैने कहा कि वहाँ पुलिस, अदालत और जेलखाने 
के काम करनेवाले छोग है । एक ने दूसरे से कह दिया : बच्चू ! देखते है, 
केसे घर से वाहर निकलते हो ” यह कहकर उसने जेल्खाने का काम तो कर 
ही दिया । अब यह आदमी घर से बाहर निकल नहीं सकता | कोई कहता 
है कि 'देखते हैं, इस गॉव मे पैर कैसे रखते हो 

प्रश्व ; मध्यम मार्ग क्‍या है ! 

दादा : मध्यम मार्ग यह है कि गॉव के तरुणों मे ऐसी शक्ति आनी चाहिए 
कि गाँव में गुंडों का, धनवानों का और सत्ताधारियों का भय न रहे | जब गॉव 
पर आफत आती है, तब तरुणों को ही आगे करते हैं | 

अग्रेजों के जमाने का मेरा अपना अनुभव है कि इस तरह के सगठनों से 
लाभ होता है | नागपुर में राष्ट्रीय शाला मे हम छोग मुद्लेभर शिक्षक थे | 
पहले तो बहुत थे, क्योंकि हजारों की सख्या मे विद्यार्थी आते थे | बाद में कोई 
ठस रहे होगे । हमने देखा कि नागपुर की किसी राजनैतिक पार्टी या सस्था मे 
लोगों का जितना विश्वास नहीं था, उतना हममे था। दर्गों मे हम लोग चले 
जाते थे और दंगाइयों ने अगर हमे पहचान लिया, तो कहते थे : भाई, ये 
राष्ट्रीय शा्ावाले आ गये। मारपीट करने से लाभ नही होगा | ये मर जायेंगे, 
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यह टीक नहीं है । हम वहत छोटे-लसे आठमी थे। अमीर, सत्ताधारी या वहुत 
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पढे-ल्खि नहीं थे, छेक्तिन आठ-ठस आदमी दो-तीन व्यख के शहर म इतना 
काम कर सकते थे | केबल हमारी निःल्द्वता ओर तट्स्यता के कारण राग 
ऐसा मानते थे | क्रम तो सभी तरह के होंते थे । किसी मरे छुए आदमी की 
व्यक्ष सड गयी हो, तो इस उठानी पडती श्री । भगी की गाडी उल्ट गयी ही, 
तो हम उठानी पड़ी थी। जैसे यह्द करना होता था, वेसे ही शहर में कुछ 
प्रतिष्ठित मनुग्वो के झगड़े हो जाते थे. तो उनमे भी इम बीच-वचाव करते थे | 
हिन्द्र और मुसल्मानो के दंगे मे सवर्णों और अचूतों के ढंगें में जाति-सेना का 
काम हो सकता दे | बह काम ठेद्वात में भी हो सकता है | 

देहात में छोटा पेमाना होने के कारण पार्टियों, ठल्वडियों ज्यादा गहरी 
होती है | वे व्यक्तिगत जीग्न तक पहुँच जाती है । इसलिए देहात में गाति का 
काम आवचध्यक “| वहों अनुकृल्ता इस वात में है कि पुलिस का थाना 
देहातों मे मिलकर एक ही होता है | वेदह्यत का जीवन आज भी बगैर पुल्सि के 
चलता है | अठाल्ते अक्सर देहात में होती ही नहीं ओर जेल्खाने भी नहीं 
होते | याने परिस्थिति भी अपने में बहुत अनुकूल है | 
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प्रइन : सरकार और माल्कि वडे उद्योग चलते है, पर आप लोग सर्वेदिय- 
सयोजन की बात करते हैं ? 

दादा : इसमें हमारी जो ठिक्‍्कत है वह देखिये । इस देश के लोगो से 
अगर पूछा जाय कि दम ग्रामोद्रोग चाइते हो या बड़े उद्योग £ तो वे कहेंगे 
बडे उद्योग | तो आप क्या जबरदस्ती उन पर लादेंगे ? आपका तो सारा काम 
व्येकशाही से होनेवात्य है । इसका एक ही उपाय है | वह बद्द कि आम-संकव्य 
कराना चाहिए | इस देश के अनेक क्षेत्रों में ऐसे ग्राम-सकल्य होने चाहिए कि 
हमरे क्षेत्र के लिए. आवच्यक् उत्यादन और वितरण हमारे क्षेत्र मे ही होगा । 
ग्राम-खराज्य इसका बिल्कुल प्रत्यक्ष उपाव है और मावरूप उपाय है| इसके 
सिवा दूसरा उपाय नहीं है | 

क्या आप यह समझते # कि गाँव के व्टोंग कपडे की मिल्ये या शकर की 
मिला मे पिकेडिंग करने को आ जायेंगे ! डस्टे वे मॉग करेंगे कि हमारे इलाके 
में एक मिल स्वोलठ दीजिये | थे सरकार से इस तरह की मॉग करते हैं | हमारा 
साधन व्येकछादही है| हसारें सामने यद् सवात्द तव आया, जब आमोशद्योग के 
शर्तों का प्रब्न उठा | मैंने कहा, बह बत बेकार हैं। व्रत की क्या जरुरत है ! 
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अगर आप यह चाहते है कि आ्रमोद्योग, हा भी विकास होना चाहिए. » तो आव- 
ब्यक यह है कि जहॉ-जहों नयी मिले खुलती हो, वहाँ जाकर विरोध करना 
चाहिए. | तब धीरेनभाई ने मुझसे कहा कि हम मिले का विरोध करने पहुँचेंगे 
और जिनकी हम उन्नति चाहते हैं, वे गॉववाले उनका खागत करने पहुँचेगे | 
इसलिए हम व्यक्तिगत आचरण से आरंभ करते है और आपसे भी कहते है कि 
आप भी त्रत लीजिये | 

यह इससे एक बहुत बड़ी विक्षत है। इसलिए यह चीज नहीं हो रही है | 
हम अभी छोगो को यह बात नही समझा सके है। उद्योगीकरण अपने में बहुत 
बडा आकर्षण है | हमारे यहाँ स्टेशन आ गया, तो यह गौरव की बात है । 
मिल आ गयी, तो वह भी गोरब की वात मानी जाती है । ये सब तरकी की 
निशानियों मानी जाती है। अभी इस भावना मे हमारे कार्य से कोई अन्तर 
नहीं पडा है। जहाँ आमदान होते है, आमोद्योंग खड़े होते है, वहोँ के मनुष्य 
का भानस ग्राम-सराज्य का नहीं बना | उस तरह का सानस बनाना एकसात्र 
उपाय है । 

एक दूसरा उपाय भी है, पर वह आज हमारी मर्यादा में नही बैठता | 
वह यह है कि हम चुनाव मे छोगो से यह कहकर खडे हो कि हम इस यत्रीकरण 
का विरोध करेंगे। फिर हम वहुत सख्या में छुने जायें ओर असेबली और 
पार्लियामेट से जाकर इसका विरोध करे । इसमे सवाल यही आता है कि क्या 
आप घोषणा-पत्र पर चुने जायेंगे ! आप क्या करनेवाले हैं ? तेल की मिल को 
बंद करेंगे, घानियोँ चलायेगे । कपड़े की मिले के विरोध से चरखे चलायेगे | 
वे कहेंगे कि अपने घर ब्रैठकर यह सब कीजिये । इसके लिए वहाँ जाने को 
जरूरत नहीं है | 

प्रइन : हमारे देश मे लोग आध्यात्मिक बाते करते हैं और घन की भी बाते 
करते है | यह अन्तर्विरोध मिटाने का क्या तरीका है 

दादा : आध्यात्मिकता की बाते जो कर रहे है, उन छोगो में भूख है और 
वेकारी है | इसे मिटाने की आवश्यकता है। आध्यात्मिकता की व्यावहारिक 
भूमिका का निर्माण करने के लिए यह आवश्यक है कि इस देश मे दीनता, 
दारिद्रथ और बेकारी न रहे । 


प्रसापीकरण 


प्रश्च . चर्तमान परिस्थिति में स्टैण्डडाइजेशन” ( प्रमापीकरण ) वास्तव से 
किस हृद तक होगा £ इसके बारे मे खुछासा कीजिये । 
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दादा : स्टरिडर्डाइजेशन' क्री अब कोई इठ नहीं होगा, क्योकि स्टिडडाइ 
जेशन' के जिन साधना का आविष्कार और खापना हुई ६, उन साधनों पर 
मनुष्य का निवंत्रण नहों रह गयाईं और यहीं समस्या ह। हमारे आज करे 
जीवन की सबसे बड़ी समस्ग यहीं दे कि उन साधनों का आविष्कार और उन 
साथनो की स्थापना पर, जिनका प्रयोग समाज में हो रहा है, मानवीय निवंत्रण 
कम छोगा | इसका कारण यह हे कि इसकी अब कोई दृठ नहीं रह गयी। 
इसके लिए क्या करना होगा ? मनुष्य छो सावधान वनना होगा । सावधान 
का मतलब है खार्थ ओर विकारो से ऊपर उठना | उपकरणों और साधनों का 
निर॑त्रण मनुप्व का मन ही कर सकता हैं। छेकिन कान-छा मन १ जिसमें साथ 
ओर विकार कम हो | दसग मन नहीं कर सकता। इसलिए विनोंबा हमेशा कट्दा 
करते दे कि मन से ऊपर उठना आनलकी वेश्वानिक आवच्यकता हैं, परिन्यिति की 
आवच्यकता द, ऐतिदासिक आवश्यकता द | नाम चादे जो ठीजिये। अपने मन को 
समझना आर दूसरे के मन को समझना, अपने मन को दूसरे का मन निर्य॑त्रित 
करने के मोह से बचाना ओर दूसरें का अपने मन पर निर्यत्रण न चलने देना-- 
बह आज आवच्यक हो गया है | 

प्रइन : इस सदर्म में तो व्येंगे को बुद्धि से ऊपर उठना होगा १ 

ठाद्मा : बुद्धि, मन चाहे सो कद लीजिये ! उनमें कौन-सा फर्क है, यह में 
नहीं जानता | मन संकल्य-विकत्य करता है, बुद्धि निर्णय करती है । तो, अगर 
यह मन संकव्य-विकत्य से रहित हो गया; तो वद्द झान्त हो जावगा | तब 
बुद्धि की निर्णव-धक्ति काम करेंगी। लव बुद्धि की मिर्णय-श्क्ति के लिए 
अबकादय न हो, तो बुद्धि आत्मस्थ रहेंगी, नित्वय-तृत्त रहेगी। लेकिन बुद्धि के 
लिए निर्णय करने का अवसर हो, तो वह विकाररदित और संस्काररदित होनी 
चाहिए | परंपरागत सस्कार, कुल के संस्कार, चिश्षण के संस्कार, इतिहास के 
जो सस्कार हूँ, उन सबसे बुद्धि को परिझ्ुद्ध छोनां पढ़ता दे । ऐसी जो परिमार्जित 
बुद्धि होगी, उसका निर्णय भी परि'क्षत निर्णय होता है । इस प्रकार की बुद्धि 
की आवच्यकता है | 

प्रथ्न + हमारा सव काम भृतदया के लिए होंगा। भूतदवा से समाज में 
कुछ अन्याव पेटा होगा, क्या इम ऐसा नहीं मानते ? 

दाढा ४ मृतठण का अर्थ बह किया गया है कि जिसमें लिस प्रकार की 
बक्ति है, उस दझाक्ति का उपयोग वह असमर्थ के लिए करे। दस अर्थ को 
लेकर बह सवाल पूछा गया है | स्बेकिन यह इमारे काम की दुनिवाठ नहीं है | 
हमारे काम का आधार ई स्नेह, भृतठवा नहीं। स्नेह में समानता होती दें, 
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नम्नता होती है ओर निरपेक्षता होती है। ये तीन जहाँ नही, वहां स्नेह नहीं है | 
समानता और नम्रता साथ कैसे चलती है ! आपकी में इजत करता हूँ, इसलिए 
आपको चाहता हैँ । आपको में चाहता हूँ, इसलिए आपकी इजत करता हैं । 
आप मेरी इजत करते है, इसलिए मुझे चाहते हैं। आप मुझे चाहते है, इसलिए 
मेरी इजत करते हैं। इस प्रकार स्नेह और प्रतिष्ठा साथ-साथ चलती है । स्नेह 
मे निरपेक्षता इसलिए है कि वह प्रति-स्नेह की भी अपेक्षा नहीं रखता। 
कहानियों और उपन्यासे में जिसे 'लव्ह' ( प्रेम ) कहते है, वैसा यह “लव्ह! 
नहीं है। उसमे शारीरिकता है, काम-वासना है। प्रेम से वासनां नहीं होनी 
चाहिए | इसलिए वहाँ प्रति-प्रेम की अपेक्षा नहीं है | 


भीख मॉगने का प्रदन 


प्रथन : कोई मजबूत आदसी भीख मॉगता है, तो क्या उसे भीख देना 
टीक होगा १ 

दादा : अगर हम उसे काम दे सकते है, तो भीख देना ठीक नहीं होगा; 
यह उसका एक पहलू है। दूसरा पहल यह है कि अगर हम स्वय बगैर काम के 
बैठे-ठाले खाते हैं, तो उसे परिश्रम सिखाने का अधिकार हम नहीं रखते । 

भीख मॉगनेवाले से हम कहते है कि तुझे कब से कह रहे है कि यहाँ कोई 
आदमी नही है, कोई आदमी नही है । उसने तीन-चार बार यह सुना | जाते 
वक्त वह हाथ जोड़कर कहता है: हजूर, आपको आदमी ही समझकर मॉग 
रहे थे। हमने तो यही समझा था कि सामने आठमी ही बैठा है। गलरूती हुई, 
अब जा रहे हैं ।! 

सामने वैठा हुआ आदमी पान चवा रहा है। जेंभाइयों और डकारे छे 
रहा है और वह भीख मॉगनेवाले से आल्समरी आवाज में कहता है कि अच्छे 
हट्े-कट्टे तो दिखाई देते हो, काम क्यो नहीं करते £ भला इसका कोई 
मतलब है ! 

यह ठीक है कि हम हर मेंगते को भीख नहीं दे सकते | लेकिन जिस देझ् 
मे काम करने की इच्छा रखनेवाले को भी काम नही मिलता और जहाँ भीख 
की प्रतिष्ठा रही है, वहां भीख मॉगनेवाले का जितना दोप है, उतना ही 
परिस्थिति का भी दोष है। यह भूतदया है, सहानुभूति है। इतनी सहानुभूति 
हमारे मन मे हो। यह आवश्यक नही कि हम मेगते की भीख दें। न ढे, तो 
घिकार करने की भी आवश्यकता नहीं है । काम करने के योग्य शरीर दिखाई 
देता है, काम क्यों नहीं करते ! वह तो तैयार है, लेकिन उसे काम नहीं 
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हि 


मिल्ता | ऐसा भी हों सकता है कि तेबार होने पर भी काम के लाव॑क शरीर 
न रह गया हा--जैसे मेरा अरीर काम करने लायक नहीं रह गया है। ऐसा 
मेंगते का भी हो सकता है| इतने ठिनो के संस्कार के कारण झरीर में काम 
करने की क्षमता नहीं रह गयी है। परिश्रमगील्दा नहीं रह गयी है। शरीर 
मजबूत होना अलग चीज है, परिश्रमणीलठा दूसरी चीज | काणी स्टेशन का 
कुली जितना वोझ उठा छेता ८, उतना यहाँ के अखाड़े का उस्ताद नहीं उठा 
सकेगा, क्योंकि अरीर मे उतनी परिश्रमशीलता नहीं है। इन सारे विचारों मे 
थोड़ी समग्रता आनी चाहिए | 

प्रश्न कुछ छोगों का कहना हैं कि अहिसक समाज-रचना में ज्यादा 
क्रिफायत होगी और ज्यादा उत्पादन होगा | 

ठादा ; हमें ठोनो में से किधर जाना हैं, इसकी कसोर्टी क्या होगी ? बी 
कि मनुप्य का सह-उपभोग जलिससे बढ़े, उस तरफ हमे 'जाना चाहिए। बह 
समान वितरण से एक कदम आगे ही जायगा। सम्बक वितरण और समान 
वितरण--इससे अगला कम है मनुप्व में सह-उपभोग | जो पद्धति हमे इसकी 
तरफ छे जाबगी, उसीको हम अपनायेगे। विज्ञान में नयी-नयी खोजे होती दे । 
विज्ञान कभी इस पश्च में.होगा, कमी उस पश्च मे | 


सहकाये खय॑स्‍्फूर्त हो 


प्रइ्न : यह तो सह्कार्री खेती की ओर बढ़ना हो गया ! 

ढाठा : गाँव में सहकार्य तो होगा ही] झव वह ओपचारिक होगा या 
द्वर्दिक, इतना ही सवाल हैं| परिवारों में एक हार्दिक सहकार्य भी हो सकता 
है, जैसा विवाहन्द्याडियों के वक्त होता हैं। वह अलिखित सहकार्य है| उसके 
कोई नियम नहीं वने ६ । जीवन में स्वाभाविकता अधिक हो, ओऔपचारिकता 
कम, इसके विए कुटुंब-सखा का वहुत वढ़ा उपयोग हो सक्रता है । कुट्ुँब ऐसी 
सस्था है, जिसमें कम से-क्रम औपचारिक नियम दे। कुट्ुंब-सस्था- में सकेत 
अविक है और नियम कम | इसी तरद जिसे हम विध्व-कुट्ब बनाना चाहते हैं, 
उस क्षेत्र मे संकत अविक होगे, औपचारिक नियम कम | सहकारिता एक तत्त्व 
है, पद्धति नहीं | वह व्यवहार मे ठाखिल करने का मनुप्य के पारस्परिक संबंधों 
का निवमन करनेंवाल्य एक तत्व है, इसलिए बहुत अविक दिक्कत इसमें हमे 
नहीं आती | इसके ल्ए ज्ञान वी आवश्यकता होंगी। पर अमी वह हमारे 
णस नहीं टै। तमाशा यह हैं कि ऐसा ज्ञान जिनके पास नहीं है, उन्हींसे हम 
पूछते € | हो सकता हे, इममे से एकआध के पास छो, लेकिन अधिकाण के 
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पास नहीं है । इसलिए यह खोज का, प्रयोग और शोध का विपय है। दोनों 
इस क्षेत्र से होने चाहिए । सहकारिता का मूल सिद्धान्त यह है कि वह खयंस्कूर्त 
होना चाहिए | नियंत्रित सहकार, मार्गदर्शित सहकार--ये सब 'कम्पल्शन! 
दवाव के पर्याय है, जिनका प्रयोग बहुत-से साम्यवादी देश कर रहे है | उन 
लोगो का कहना है कि खबसफूर्त सहयोग असम्भव है। जो व्यक्ति अहिसक 
समाज-रचना मे विश्वास करता है, वह कहता हैं कि यह अगर असंभव है, तो 
फिर मनुष्य की स्वतन्त्रता भी असभव हैं। फिर आप यह कहिये कि भनुष्य की 
स्वतन्त्रता के आधार पर संयोजन नही हो सकता | 


इसमे ध्यान देने की एक चीज ओर है। इस वक्त सख्थाओं ने इतना 
विद्याल, प्रबल, अजन्न आकार धारण कर लिया है कि सामुगयिक शक्ति के 
सिवा अब मनुप्य का छुटकारा नहीं हों सकता। व्यक्ति-शक्ति इसके लिए 
पर्याप्त नहीं रही । सामुदायिक प्रवत्त की आवशच्यकता है। व्यक्ति को आत्म- 


शक्ति अनन्त है, व्यापकता अनन्त है। समुगय हमेशा सीमित हैं--चाहे 


जितना बडा हो--अतर्राष्ट्रीय हो, तब भी। लेकिन बहुत-से व्यक्तियों को 
आत्म-शक्ति सम्मिल्ति होकर काम करे, तो उसके ग्रुण में उसकी शुणकारिता 
मे वृद्धि हो सकती है। आज तो बहुत प्रवल समुदाय वढ रहे है। उसके 
लिए एक ही उपाय है। आकार का मुकावला करने के लिए गुण की शक्ति 
चाहिए। गुण का मुकाबल्य शुण के सिवा दुनिया मे और कोई शक्ति नहीं कर 
सकती । गुण की हद नही, आकार की हृद है। शुण जितना उत्कठ होगा, 
ताढाठ उसकी उतनी कम होगी । मिर्च जितनी कड॒ई होगी, उतनी कम डाली 
जायगी | कम कड़ई होगी, तो तरकारी ही वना लेगे । जितना गुण अधिक 
होगा, आकार की आवश्यकता उतनी कम होगी | 


मैंने दो चीजे रखी : व्यक्ति की सामर्थ्य और समुदाय की सामर्थ्य की | 
व्यक्ति की अनंत शक्ति समुदाय में केसे दाखिल हो ? वह सख्या द्वारा नहीं हो 
सकती | सख्या उसका दरवाजा नहीं है। वह गुण के द्वारा हो सकती है । 
इसलिए, समुदायों की गुणात्मकता वढानी चाहिए | गशुणात्मकता जितनी बढेगी, 
समुदायों की सामर्थ्य उतनी बढेगी, क्षमता उतनी बढ़ेगी । वह सहकार हो या 
दूसरी कोई भी पद्धति हो। पद्धति की अपेक्षा उसके आशय का विचार करना 
चाहिए | उससे आशय क्‍या है १ तत्व क्या है ? उस तत्व को अगर आप 
उसमें से निकाल छेते हैं, तो सहकार क्षेत्र और काल के अनुस्प अलग-अलग 
शक्ल लेगा। एक नारा बुलद हो गया--सहकार, सहकार, सहकार | फिर 
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उसका एक नमूना निकल गया | अब उर्साके सब कायल ह॑ “--एसा होने की 
कोई आवश्यकता नहीं। मनुप्वों के पारस्परिक सम्बन्ध और सामुदायिक जीवन 
का यद्द तत्व है। यहाँ ऑपचारिकता कम-से-कम हों, छार्टिकता अधिक हो | 
इसके लिए हमारे पास पुरानी सस्या है कुटुंत | उसका उपयोग हो सकता है तो 
करेगें, नहीं तो उसके मृत्यो का समाज में विस्तार करेगे | 


१०-२- ६० 


सत्याग्रह : व्यक्तिगत और सावत्रिक + रे० : 


प्रइन : गांधी के सत्याग्रह में और आज के सत्याग्रह में क्या फक होगा ! 

दादा : गाधीजी का जो सत्याग्रह था, वह खतन्त्रता की प्राप्ति के लिए था। 
वह ऐसी परिस्थिति में था, जब लोगो की अपनी बनायी हुई सरकार नहीं थी । 
यह परिस्थिति आज के सत्याग्रह के लिए नहीं है । 

प्रइन : अमर लोगो की बनायी हुई सरकार भी मनमानी करे तो 

दादा : तो उसे हटा देना चाहिए | 

प्रश्न : केसे हटायेंगे ! 

दादा : छोगो ने सरकार केसे वनायी 

प्रदन : व्होट से । 

दादा : तो “व्होट' ही से उसे हटा भी सकते हे। 

प्रइन : शहर में चोरवाजारी, कुली आदि के प्रश्न आते है। ऐसे मौके पर 
हमें क्या करना चाहिए 

दादा $ यह सवाल तो बहुत सही है | इसमे अपने-आपसे एक और सवाल 
पूछना चाहिए, कि शातिपूर्ण' का क्या भतडय है! क्या दूसरा शात रहेगा, 
तब हम श्ात रहेगे ! और दूसरा अशान्त रहेगा, तो हम अणान्त रहेंगे £ क्या 
यह कोई शातिपूर्ण रुख है ! शातिपूर्ण रुख का अर्थ यह है कि दूसरा शञान्ति-भंग 
करे, तब भी हम श्ात रहेंगे | 

आपने कहा कि रात के आठ बजे तक वे लोग बहुत झान्त ये और पुलिस 
भी शात थी। वह अश्यान्त हुई, तब ये भी अशान्त हुक | पुलिस की तो अश्ाति 
की योजना ही है | पुलिस ने, सरकार ने अहिसा बी शपथ नही ली है | अहिंसा 
की, शात रहने की शपथ किनकी है ! यह शपथ उनकी है; जो सार्वजनिक 
आन्दोलन करते है । इसका मतलब यह है कि आप निप्फल हुए, वे सफल 
हुए। आपने अपनी मर्यादा का भग किया और आपकी मर्यादा भग करने में 
उन्हे सफलता मिली | रावण सफल हुआ, लक्ष्मण असफल हुआ; यह इसका 
मतलब है | 
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इसमें कहाँ क्या सिद्धान्त हे ? जहॉ-जहाँ हम निःफल होते है, वहा-वह्ों कहते 
है कि हम अव्यावहारिक हे | तब ऐसा कहिये कि सफलता ही सबसे बडी 
व्याव्ारिकता है ! 
जनता को समझना होगा कि अहिंसा की झपथ हमारी है, सरकार की 
नहीं। हम अपनी शपथ का पालन करना होगा। यही हमारी तैयारी होगी | 
तैयारी में कोई उंड-बैठक तो दे नहीं | अद्दिंसक दंड-बेठक क्या हो । अहिंसक 
ठइ-बैंठक वहीं हैं कि जहाँ पर हिंसा होती हो, वहां पर हम अहिंसक रहेंगे | 
खतरा इतना ही है कि खामाविक ्प से जहाँ छोगों की हिंसा फूट पड़ती हो, 
उतना खतरा इस उठाये। इसका मतत्व यह दे कि क्या उस खतरे के लिए 
हम अपने मन में गुजाइश रखेंगे ? उस समय लोगा की जितनी हिंसा फूट 
पड़ेगी, उसका उपाय हमारे पास नहीं है, यह मन मे लेकर हम काम करेगे, तो 
काम नहीं होगा | 
जैसे, आप खब आाति-सनिक बने और आपकी यह प्रतिज्ञा हैं कि मार 
खाऊँगा, लेकिन हाथ नहीं उठाऊँगा। लेकिन वक्त पर सामने आदमी आया 
ओऔर हाथ उठ ही गया, इसका खतरा लेकर जाते है। छेकिन इसकी कोशिन 
होती है कि हाथ न उठे । सत्याग्रह में जो कोई शामिल हों, उनमें कम-से-कम 
इतनी शक्ति होनी चाहिए | सत्वाग्रह से मुख्य भक्ति मढ़काने की नहीं, समाल्‍्ने 
की हैं। अहिंसा का नेतृत्र हिंसा को रोकने की भक्ति मे टै, क्योंकि हिसा में 
आपकी पराजब है | हिसा को रोकने की शक्ति से आपका पुरुपार्थ है | जहाँ 
हिंसक प्रतीकार करना हो, वहाँ हिंसा क्षिप्रकागी होनी चाहिए और कार्यक्षम 
होनी चाहिए. | इसमें समय कम-सें-कम छगता हू, कार्यक्षमता अधिक-से-अविक 
होती है। उसी प्रकार अहिसा भी कार्वक्षम होनी चाहिए। 
इसके लिए यह आवश्यक हैं कि नेताओं में हिसा को रोकने की झक्ति हो | 
आज मजदूरों, किसानो और विद्यार्थियों के नेताओं में यह भक्ति नहीं है | अगर 
इसका उत्तर यह हो कि ऐसी स्थिति में अहिंसक प्रतीकार अस्म्भव हैं, तो 
विचारपूर्वक इसका त्याग कर देना चाहिए.। उसके पीछे पड़े रहने में क्या 
फायदा है ? लेकिन अगर इसका उत्तर यह हो कि उस दिद्या में काम बढ़ाना 
चाहिए, वो जो इसका प्रयोग करना चाहते हैं, उन्हे, जनता से पहले, इस वात 
को पूरी तरह समझ लेना चाहिए | 
हिंसा को रोकने मे मर जाना कमी-कभी आवमभ्यक हो जाता है, लेकिन 
टतना ही काफी नहीं है | ल्वेगों की हिंसा को रोकने के लिए अहिसक पुरुपार्थ- 
वान व्यक्ति का मर जाना अपने में बहुत वड़ी कीमत रखता दे । लेकिन गाशी 
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के बाद एक भी ऐसा सत्याग्राही इस देश से नहीं हुआ, जिसने अपने आदमियों 
के खिलाफ उपवास या सत्याग्रह किया हो? इसका कारण यह है कि अभी 
हिसा को रोकने की शक्ति हममें नहीं आ सकी है | 


गांधी का सत्याग्रह 


प्रइन ; गाधीजी का सत्याग्रह अग्रेजो की शासन-पद्धति के विरुद्ध था | 
आज भी हमारे सामने वैसी बहुत-सी समस्याएँ है, तो उनके खिलाफ गाधीजी 
के सत्याग्रह का प्रयोग क्यो न करें १ 
दादा : से समझता हूँ कि इसको और थोडा सोच लेना चाहिए । हम 
अग्रेजों के खिलाफ नहीं थे, उनकी पद्धति के खिलाफ थे। अग्रेजों की पद्धति के 
पीछे छोकमत नहीं था। आज लोकमत किस तरह चलता है, यह तो हम देखते 
हैं। अग्नेज भी यही कहते थे कि हमने लोगो को भड़का दिया है। यह दुधारी 
तलवार है, उसकी छान-बीन करेगे, तो दोनों तरफ कंटेगा | 
हमने छोकमत से अपनी आत्मा को अधिक प्रमाण माना । हमारे कार्य- 
कर्ता को आत्मनिर्भर होना चाहिए। अन्तिम प्रमाण उसकी अन्तरात्मा को 
आवाज है। अन्त से आप यही न कहते है कि वर्तमान राज्य-पद्धतियो 
में सबसे अच्छी पद्धति लोकतन्त्र है। आपका आशक्षेप यह है कि आज का 
लोकतन्त्र औपचारिक है| इसे हार्दिकता को तरफ छे जानो है। औप- 
चारिक लोकतन्त्र से वास्तविक लोकतन्त्र की तरफ कदम बंदाना है। 
परन्तु आज जो लोकतन्त्र है; उसको दूसरी पद्धतियों से आप गलत नहों 
मानते | आज जितनी प्रचलित पद्धतियों है, उनमे लोकतन्त्र-पद्धति अधिक सही 
है | उसमें एक मनुष्य के एक व्होट है । पर कुछ आदमी व्होट खरीद छेते है, 
कुछ आदमी व्होट छीन लेते हैं। उसमे खरीदनेवाले को और छीननेवाले की 
जितनी दुष्टता है, उतनी ही दुश्ता बेचनेवाले की भी है। अब आप किसकी 
तरफ से सत्याग्रह करना चाहेंगे ! जो मत वेचनेवालू है, उसकी तरफ से या 
जो बुजदिल होकर, दबकर मत देता है, उसकी तरफ से £ इसका मतलब यह 
है कि फिर सत्याग्रह वह नही करता, आप करते हैं। तो, आपको सोचना है 
कि आप स्त्याग्रही प्रतिनिधि के नाते सत्याग्रह करेंगे या लोकसम्मत 
सत्याग्रह करेगे ! 
आप एक दूसरी बात का 
हैं, बेचे जाते है। आज एक गरीब आदमी एक अमीर आदमी 
चुनाव में जीत जाता है, तब आप कहते है कि लछोकमत व्यक्त डुआआ 


भी विचार कीजिये | आज भी व्होट छीने जाते 
मी के खिलाफ यदि 
) अग्रेजो 
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के जमाने मे मामूली-से-मामुली काग्रेसवाला जीत जाता था | महांग्रतापी अग्नेजी 
साम्राज्य उसके खिलाफ खड़ा था, फिर भी साधारण-से-सा धारण कांग्रसवात्य 
जीत जाता था । ऐसा आज क्यो नही होता ? क्या प्रेरणा है आज ? 

अग्रेजो के जमाने में एक मामूली निर्धन काग्रेसवा्य एक अमीर, वजनदर, 
सरकारपरस, प्रतिष्ठित उम्मीव्वार को हरा सकता था, तो आज क्या वजह € 
कि एक गरीब आदमी एक अमीर आदमी को नहीं हरा सकता ? परिख्िति ने 
ऐसा पलटा क्यों खाया ? ब्होटर के रख मे यह जो फर्क हुआ, इसका कारण 
क्या हैं ? यह अगर आप गहराई के साथ सोचेगे, तो आपको कम-से-कम 
इतना मानना ही पडेगा कि अंग्रेजों के राज्य की जो भूमिका थी, वह भूमिका 
किसी ल्लेक-नियुक्त राज्य की नहीं हो सकती | ढोनों भूमिकाओं में बहुत अन्तर 
है | अग्रजो का राज्य अप्रातिनिधिक राज्य था। व्येकतत्र का जो यंत्र उस वक्त 
था, वह आज भी दै। मतठाता के रुख में अब फर्क पड़ गया है। आप 
मतदाता से पूछिये कि क्या तुम फीज चाहते हो ?” वह कह्देगा कि हों, चाहता 
हूँ।! क्या कारखाने चाहते हो ?” कहेगा: हों, चाहता हे ।! इसलिए हमें 
याद रखना चाहिए कि छोगों की प्रतीकार की भक्ति जाग्रत करने के लिए 
समस्याओं का उपयोग कर लेना एक चीज है और लोगों मे विधायक गक्ति 
का निर्माण करना दूसरी चीज | ये ठो अल्ग-अल्ग चीजे हैं | 

इसमे से अब क्या करना है, यह निश्चित कर लेना होगा। लोगों में 
प्रतीकार की शक्ति जाग्रत कर समस्याओं को आप सुल्झमाना चाहते हैं, तो 
बगेर सत्ता के समस्याएँ हल नहीं हो सकतीं। केवल प्रतीकार अपने में सम- 
स्वाओओ का समाधान नहीं होता । आपने प्रचड छोक-मत जाग्रत किया | एक 
लाख आदमी आपके सत्याग्रह में ज्ञामिल हुए । जो सरकार हैं, उस सरकार को 
छोड़ ठेना पड़ा । पर इसके वाद क्‍या होगा १ इसके वाद भी तो आप कुछ 
करेंगे न ? उस खाली जगह को कोन भरेंगा ? उसको आपको भरना होगा | 
यह प्रत्यक्ष प्रतीकार सत्ता द्वारा परिवर्तन का ग्रतीकार है | 

अब हम देंख कि गाधी क्या कहता था ? “हमारा जो कुछ होना होगा, 
होगा, तुम यहाँ से चले जाओ | हमारे ठेश में अराजकता हानेवाली हो, वो भी 
उसकी फिक्र तुम मत करो । इर्मे भगवान्‌ के भरोसे छोडकर ठुम चले जाओं; 
हमारा चाहे जो हो, पर तुम्हारा राज नहीं चलेगा [? क्या आज के मतदाता 
का यह रुख है ? वह कट्दता है कि इससे तो अंग्रेज अच्छा था । उसके मन में 
खतन्‍त्रता को अपेक्षा सुख की आकाकषा अधिक है। बह कल्याणवादी हो गया 
है, खतन्त्रवावादी नहीं रह्य | तात्कालिक समस्याएँ. हल करना सत्ताधारियों के 
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हाथ मे है। आप उन्हे हल नही कर सकते | तो आप क्‍या कर सकते है ! 
आप यह कर सकते है कि मतदाता की जो समस्याएँ है, उनमे उसका साथ 
देकर सत्ताधारियों के प्रतिकूल अपने पक्ष में उसे छा सकते है। उसके मन में 
सुख को जो आकाक्षा है, उसमे उसे आप यह समझाइये कि यह सुख किसके 
हाथ में है ? यह सुख अगर सत्ताधारियों के हाथ मे है, तो उसके व्होट का 
परिणाम यह होना चाहिए कि उसके खेत मे फसल पहले की अपेक्षा बढ़ जाय | 
कारखानों मे माल ज्यादा पैदा होने छगे | 

समस्याएँ जो पैदा करता है, वह आपके हाथ मे नहीं है। आप बीच में 
खडे है। दो तरफ से दो समस्याएँ पैदा करनेवाले है। एक तरफ से मालिक, 
दूसरी तरफ से मजदूर समस्या पैदा करेगा | एक तरफ से सरकार समस्या पैदा 
करेगी, दूसरी तरफ से पार्टियों समस्याएँ पैदा करेगी। लोग एक-दूसरे के 
खिल्मफ भाषावादी और सम्प्रदायवादी समस्याएँ खड़ी करेगे | समस्या पैदा 
करनेवाले असख्य हो गये हैं और आप अपने को अश्यदेव मानते हैं कि हम ये 
समस्याएँ सुल्झाते चले जायेंगे ! उन समस्याओं से छाम उठाने की बात आप 
कहेगे, तो मै समझ सकता हूँ । लेकिन सुलझाने की बात अगर आप कहेगे, तो 
पेह आपका बड़ा अहंकार है। इसके सामने आपका आकार, आपकी सामर्थ्य 
पहुत छोटी पड़ती है । 

भंगियों की हड़ताल 

प्रश्न : यह तो धीरे-घीरे होता है, तात्कालिक परिणाम तो नहीं 
दिखाई देते ! 

दादा : सघर्प के सिवा तत्काल कोई कुछ कर सका है क्या * तत्काल आप 
अधिक-से-अधिक इतना कर सकते हैं कि इस वक्त विद्यार्थियों की फीस माफ 
हो गयी, मजदूरों को बोनस मिल गया, मंगियों की तनख्वाह थोड़ी बढ गयी | 
यह त्तत्काछ हो सकता है। यह आपकी शक्ति पर है। आप यह समझते है कि 
इन लोगो की मॉग उचित है और बह पूरी होनी चाहिए, तो उनकी सहायता 
आपको करनी चाहिए। एक ही मर्यादा उसमे रहे कि भगी अपनी हडताल के 
वेक्ते यह भी कहें कि शहर मे गंदगी नहीं रहेगी । 

भदन : क्‍या एक सत्याग्रही भगियो की हडताल के समय शहर मे भगी- 
काम कर सकता है ! 

दादा : सत्याग्रही भगियों के सफाई के काम से शामिल जरूर हो, 
बशते भगी उसको अपना दुष्मन न माने | 


२३८ अहिसक क्रान्ति कीं प्रक्रिया 


प्रझच : सगी अगर उस वक्त भी काम करेगा, तो हडताल केसे होगी ! 

दादा : वह तनख्वाह नहीं लेगा | 

प्रच्च : इसका असर तो देर से होगा | 

ढाढा : इसका असर गहर से जो गढगी बढ़ेगी, उसकी अपेक्षा ढेर से 
होगा--बह जो आपका आश्षेप है, उसे मान लेता हूँ । आपने यह माना है कि 
बुराई का असर जल्ठी होता है और अच्छाई का असर ठेर से | समाज मे यह 
सर्व॑सामान्य नियम है कि भलाई का असर अच्छा होता है--भले ही वह थोड़ी 
ठेर से हो | इसका कारण यह है कि ऑपच की अपेक्षा जहर में ज्यादा काम 
करने की तासीर होती है | 

ठवा जीवन को बढ़ाने का साधन है, उसका असर कुछ देर से होता है । 
देर से इसलिए होता दे कि जीवन बनाने की प्रक्रिण में जीवन के सहयोग की 
आवध्यकता होती है। आपका झरीर अगर ढवा के साथ सहयोग नहीं करेगा, 
तो जीवन नहीं बढ़ सकता | जहर मे सहयोग की आवश्यकता नहीं है। अगर 
आपको इतना जहर ठे दिया जाय कि आपका प्रतीकार श्षीण हो जाय, तो काम 
जल्दी हों जायगा | जीवन में, स्वास्थ्य मे विधायक सहयोग की आवष्यकता 
है। आपका सारा-का-सारा शरीर ओपध के साथ विधायक सहयोग करे | 
हमारा समाज ऐसा हो गया है कि बुराई क्रा असर जल्दी होता है, लेकिन 
जीवन को वद़ानेवाला असर नहीं होता । भगिरयों की हड़ताल हो गयी | गंठगी 
फेंली । फिर उनकी तनख्वाह वढ़ा दी गयी | लेकिन इससे लोगों के मन में 
अनुकूलता पैठा हुई या प्रतिकूलता ? 

बम्बई में हड़ताल हो गयी । उस वक्त एकनाथ भगत ओर राम देझ्पाडे 
शहर में सफाई के लिए जाते थे, तो भंगी उनको पीठते थे। वे मानते थे 
कि शहर में अगर वे सफाई करते ह, तो हमारे स्वार्थ के खिछझाफ काम 
करते है | भिक्षककों की सभा मे मैंने उदाहरण दिया था कि पुजारियों की 
अगर हडताल हो जाय, तो सारे मठिर सरकारी हो जायेंगे। पुजारी सरकारी 
नौकर हो जायेंगे। उनका यूनियन बनेगा । नसों वी इडताल हो जाय या 
जिन नसों को बच्चो को दूध पिलाने के काम पर रुख लिया हो, उन्होंने हहताल 
कर दी, तो क्या होगा ? ये कुछ चीजे ऐसी ह, जिन पर अहिंसक प्रक्रिया के 
घिलसिले में बहुत गहराई के साथ सोचने वी आवश्यकता है | 

आपका सवाब्य यह हो सकता है कि क्या हम जनता के यृम्ब-यकोप और 
उसके सात्विक विक्नोम को उचित डिय्या मे न मोड ? विकार और खाद्य 
से समस्याएँ उत्तन्न होती हूँ। युष्पप्रकोप का मतलब है, अन्याय के कारण प्रकोप 
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पैदा होना । सात्त्विक क्षेम को आप शुण मानते है| जहॉ-जहाँ मनुष्य का खार्थ 
होगा, चहों यह आवश्यक नही कि अन्याय ही हो । खार्थ है, लेकिन उसके 
पक्ष में न्याय हो सकता है। ऐसी अवस्था मे प्रश्न है कि आप उसके पुण्य- 
प्रकोप और सात्विक क्षोम से उन्हे उचित दिद्या मे मोडने के लिए कितना 
लाभ उठाये ! 

समाज में हमारी पूछ कुछ हो, हमे छोग कुछ माने, इसके लिए हम थोडा- 
बहुत लोकच्छदानुवर्तन करते है | यह 'डिसागोंगी कहल्मती है | लोगो को जो 
सनक है, उसके प्रवाह के साथ हम कुछ-कुछ जाते है। क्यो ? इसलिए क्रि 
लोग हमारी बात माने | यह एक अलग चीज है | यह सत्ता की दृष्टि से, राज- 
नीतिक दृष्टि से सोचना हो गया कि लोगो मे हमारी प्रतिष्ठा बढनी चाहिए, 
नहीं तो लोगो में हमारा प्रवेश ही नहीं हो रहा है। इस दृष्टि से आप सोचते 
हो, तो आपके पास कोई मार्गदर्शक ध्रुवतारा नहीं रह जायगा । 


विधायक प्रतीकार 


एक मार्गदर्शक ध्रुवतारा आपके पास यह है कि जितना प्रतीकार हो, वह 
सारा विधायक होना चाहिए । इसकी पहचान यह है कि जो छोग सत्याग्रह 
करते हैं, उनकी आपस में कोई समस्या सत्पाग्रह के प्रकार की नहीं रहनी 
चाहिए | आपस में केवल विरोधात्मक सहयोग नही, केवल सघर्षत्मिक सहयोग 
नहीं--नित्य भावरूप सहयोग होना चाहिए। तो, इसके लिए एक परख 
यह है कि जो लोग सत्याग्रह करते हैं, वे क्या अपने भीतर भी उस दोष को 
मिटाने की कोशिश करते है, जिसके खिलाफ उनका सत्याग्रह है, या केवल 
यह कहकर चुप रह जाते है कि हम परिस्थिति के शिकार हैं, परिस्थित्ति हमारी 
पैदा की हुई नहीं है ? यह अगर नही है, तो सामुदायिक पराक्रम से आप उसे 
वदछ कैसे सकते है ? मान लिया कि परिस्थिति आपकी पैदा की हुई नहीं है | 
लेकिन हम मानते हैं कि हम सामुदायिक पुरुषार्थ से परिस्थिति को वदल सकते 
है; तो उसका खरूप विधायक हो, केवल सपघर्पात्मक न हो | रिक्‍्शावालों का 
यूनियन हो, तो वह केवल रिक्‍्णावाले का स्वार्थ न ठेखे | सवारियों के भाव 
के विषय में रिक्‍्शा-चालक का पक्ष यदि यूनियन छेता है, तो उस यूनियन का 
यह भी संकेत होना चाहिए कि सवारियों के साथ जो बेईमानी करेगा या 
इ्॒व्यवहार करेगा, उस पर नियत्रण करने की शक्ति हम लोगो मे है। यह नहीं 
है, तो उनका पुण्यप्रकोप और सात्तविक क्षोभ सत्याग्रह के अनुकूल नहीं है, 
संघर्ष के अनुकूल है | उसमे से संघर्ष पैदा हो सकता है, सत्याग्रह नहीं | 
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आखिर आपको समस्याओं को चुनना है। आप ऐसी समस्याओं का 
चुनगे, जिनमे प्रतीकार समाज-परिवर्तन के लिए उपयोगी दो सकता दे | कम्यु- 
निस्ट ऐसा करता है। आपकी हजारो समस्याएँ है । उनसे से वह उन सम- 
स्थाओं को चुन छेता है, जिन्हे बढ समझता है कि ये हमारे समाज-परिवर्तन के 
काम में छामठायक हो सकती दे | ट्रेड यूनियनिज्म ओर इसमे वह अन्तर दे | 
कम्युनिस्टों का मजदुर-आन्दोलन समाज-परिर्तन की दृष्टि से होता ढे, ट्रेंड युनि- 
यर्नों का मलदृर-आन्दोलन मजदूरों के कल्याण के लिए होता है। एक मुकाम 
पर जाकर ट्रेड यूनियनिज्म रुक जाता है, वहाँ वह ऋ्रान्तिकारी नहीं रह जाता | 
कम्युनिस्ट जब मजदूरों का या किसानों का सगठन करता है, तो उसके सामने 
समाज-परिवर्तन का लूख्य होता है | 


सद्भाव का वातावरण 


यहाँ यह ठेखना दे कि आपके सन में क्या भाव हो ! हमारे मन मे न 
अहिसक प्रक्रिया हो, न समाज की कोई तसवीर हो । इमारे मन में केवल यह 
भान हो कि लितना संघर्ष होगा, उसमें से भी मनुण्य का मनुग्व के लिए सदभाव 
मिप्पन्न होगा | सत्याग्रह के समय कुछ अव्यसख्यक ऐसे छोग होंगे, जो आपके 
सत्याग्रह में शामिल नहीं होतें। कुछ “ब्लैक लेग! हॉंगे। कुछ लोग ऐसे होंगे, 
जो शामिल नहीं होते, लेकिन विरोध भी नहीं करते | उनकी तरफ से आपका 
झख क्या होगा ? इसका मह्त्त बहुत अधिक है | 

कलकत्ते मं प्चींस इजार लोंग अद्दिसक खडे थे। उनमे एक हरिजन खड़ा 
” ओर उस भीड़ के खिल्मफ नारा लगाता है, तो उसका क्या हुआ होगा ? 
बह “अहिसा” से समास कर ठिया जावगा । यद्द ठीक है कि जो हमारा प्रतिपश्ची 
है, उसके प्रति हमारा व्ववह्र अहिंसक हो, श्वातिमव हो | ठेकिन जो हमारा 
विरोधी खकीय हो, उसके पति दमसारा व्यवद्दर कैसा हों, यह महत्व का सवार 
है| बह उस संगठन का विधायक सरूप होगा | जो “्लेक छेग' होगा, उसकी 
जान और उसकी इज्जत की हिफाजतव उनको करनी चाहिए, जो सत्याग्रह 
कर रहे हं। अगर उनके बीच बह अपने-आपको सरक्षित पाता है, तो वह 
सरक्षित है | 

थे सत्वाग्रह्दी हे, छेकिन तुम कौन हो ?? 

“हम सत्याग्रही नहीं है |? 

लेकिन घर में बन्‍्ट क्‍यों हो ?? 

सत्याग्रह्िियों के सामने जाते अर्म आती है |? 
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'सत्याग्रहियो के सामने जाने से कोई हर्ज नही है । क्‍या तुम गछत काम 
कर रहे हो १? 

नही, हम गलत काम नहीं कर रहे है। ये सत्याग्रही गलत काम कर 
रहे हैं ।! 

तो फिर बन्द क्यो हो !? 

'घर से निकलेगे, तो घर वापस ल्लौट नहीं पायेगे |” 

यह बातावरण अहिसा का नही है। यह वातावरण निःशस्त्र भीड पर 
जो गोली चलाते है, उनसे कम भयानक या कम अत्याचारी नहीं है | सवाल 
छिड़ा है कि सिंहयूम, मानभूम बगाल में हो या बिहार मे । बंगाल मे सभा हो 
रही है और लोग कह रहे हैं कि हम लेकर रहेगे, लेकर रहेगे। वहों पर सवोदय के 
कार्यकर्ताओं के बीच मैं पहुँच जाता हूँ | सार्वजनिक सभा मे सुझे वे ले जाते 
है। मैं कहता हूँ कि “लेकर रहेगे, लेकर रहेंगे, यह क्या कहते हैं ! यह 
सब गलत है |” तो, एक आदमी जो ऐसा कहता है, उसको मार डाले या 
नही, लेकिन उसकी आवाज सभा मे दुबारा सुनायी नहीं देगी । क्या यह 
भाषण-स्वातन्त्य है ! दफा १४४ तो बहुत खराब है, लेकिन यह क्‍या १४४ से 
फम खराब है ! 

तिपुरारि हमे बिहार से ले जाता है । वह कहता है कि सत्याग्रह के लिए 
उक वातावरण की आवश्यकता होती है । छोग बोलते हुए दिखाई देते हैं : 
दादा धर्माधिकारी प्रचंड वक्‍ता है | इनकी तरह सर्वोदय की व्याख्या कोई 
नहीं करता | सिफ ये मानभूम, सिंहसूम की बात न करे ।? 

एक वातावरण गाधीजी ने पैदा किया था। जिस समा मे गाधी है, उस 
सभा मे उसके विरोधी को बोलने से कोई रोके, यह हो नही सकता | क्या हम 
पह बात अपने क्षेत्र मे करने को तैयार है? जो अल्पसंख्य है, जो कमजोर है, 
जो अप्रतिष्ठित है, उन्हे अपनी बात कहने का मौका होना चाहिए. | ऐसा मौका 
सिफ अदालत से है, अदालत के बाहर नहीं। अढालत मे अपराधी के लिए भी 
अपनी बात कहने का मौका है, लेकिन सम्य समाज में यह मौका नहीं है । 
'जो कमजोर है, जो अप्रतिष्ठित है, जो अल्पसख्य है, उसको अपनी बात कहने 
का मौका मिलना चाहिए। यह वातावरण इस देश की सारी पार्टियोँ अपने 
सम्मिलित प्रवत्न से भी नहीं कर सकती । इसका मुख्य कारण यह है कि प्रति- 
पक्षी के लिए मन में इज्जत, जो सत्याग्रह का मुख्य लक्षण है, आज जितने 
सत्याभह हो रहे हैं, उनमें कही नहीं पायी जा रही है। हर सत्याग्रही अपने 
पतिपक्ष को झुठा, चेईमान, खुदगर्ज बतलाता है | 
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प्रतिपक्षी का आदर 


आप गार्धी के लेख आर व्हाइगराय को लिखी हुई उनकी चिट्ठियों पढ़ 
लीजिये। वहाँ इस प्रकार के आरोप नहीं किये गये | वह प्रतियक्षी की इजत 
करता है| ग्रतियक्षी की इजत हमारे मन मे न हो, तो सत्वाग्रह्न नहीं, संघर्ष कर 
सकते है| जो व्यक्ति हमारी वात नही मानेगा, बह समाज से उठ जायगा | 
जिस तरह भीड मे लोगों के ढेले या पुलिस की गोली खाकर मर जाने मे गहयदत 
6, उसी तरह समाज से उठ जाने मे भी शहादत है | 


मानवता के जिन मृल्यों वा प्रेम को लेकर हम चल रह हे, समाज में उनके 
डो ही नतीजे हो सकते दे । समस्या को समझने से हम स्वयं समात्त हो जायेंगे | 
समाप्त होने के ठो पकार हो सकते हैँ * समाज में हम अपनी जान से हाथ 
वनों पड़े या समाज में हमारा जो खान है, उससे हमें हाथ धोना पड़े | जिस 
स्‍्नेद्द की प्रेरणा से मनायों के पारस्परिक सम्बन्धों में परिवर्तन पेठा करने की 
कोशिद्य आप कर रहे है, उस स्नेह का आधार जहाँ आपको छोड़ना पढ़त्म दे, 
बहोँ आपके चारित्व की परीक्षा हैं। सन्वाग्रह्दी गात्री इसके लिए तैयार 
रहता था | 


जय सोचिये कि उस वक्त इस वात को साच लेना कितना भवकर रहा 
होगा, जब कि सारा देंद्व उत्कतठित हो रहा हो कि अब वारडोली भे सत्याग्रह 
होगा, सारे देंग मे सत्याग्रह होगा, सन्‌ १९११ का साल समाप्त होने जा रहा 
हैं अग्रेजी राज्य के ढडिन अब लछद गये, सारे देश के पुरुपार्थवान व्यक्ति ऐसी 
उत्कठा कर रहे थे | देश के किसी कोने मे हिंसा होती है ओर यह आदमी 
उठकर कह्द देता है कि सत्वाग्रद्द नहीं होगा, सत्याग्रह स्थगित ! निस नेता के 
शब्द सर-ऑखों भेलने के लिए सारा ठेश तैयार था, वद्द अपनी मानवता और 
नेवृत्व को खतरे में अलकर अपनी मानवता का संरक्षण करता है, खत्व का 
संरक्षण करता है । उसने अगर उस वक्त अहिसा का वातावरण देश में पेठा न 
किया होता, तो कोई देशभक्त उसी वक्त, सन्‌ १९२११ में ही उसकी हत्या कर 
देता । इसे कहते हैं चारित्र्य की भक्ति | 

गांधी के जमाने के सत्वात्रह मे और विनोवा के जमाने के सत्याग्रह मे 
क्या अन्तर है, यह तो गाधी और विनोत्रा द्वी जान में इतना जानता हैं कि 
सत्वाग्रह में बह शक्ति होती ? | सामाजिक क्षेत्र में, ह्ली-पुरुप के सम्बन्ध में, 
आशिक क्षेत्र मे, अम की प्रतिष्ठा के लिए, प्रतीकार के श्षेत्र म॑ आत्म-मर्बादा 
को समालने के लिए जो रोमहर्पण और रोमाचकारी प्रयोग गावी ने किये, ऐसी 
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मिसाल दुनिया के इतिहास से बहुत कम है । वह सारे राष्ट्र का वापू है, शिखर 
पर चढ़ा हुआ है। वह ब्रह्मचर्य के कुछ ऐसे प्रयोग करता है, जो साथियों को 
भी व्यग्न कर देते हैं। आशिक क्षेत्र मे कांग्रेस से कहता है कि चार आने के 
उठ एक गुंडी सूत स्वीकार करो | ये सारे वहुत हिम्मत के प्रयोग थे | सत्य 
मे जो सत्त होता है, वह सत्याग्रही में होना चाहिए | 

सोचने की बात है कि गांधी ने एक भी काम ऐसा किया, जो लोक-सम्मत 
था * चरखे को लीजिये। कौन चाहता था कि रेशमी कपड़े छोडकर दरी से 
भी बदतर कपड़े पहने ! भंगी का काम करने का किसीकों शौक था १ इस देश 
में अस्टृब्यता-निवारण कौन चाहता था ! हिंदू-मुसवमानों की एकता कौन 
चाहता था ! त्लियों को वरावरी का दर्जा कौन देना चाहता था ? >ल्टे गाघी 
के सत्माग्रह में ऐसे व्यक्ति झामिल थे, जो अपनी औरतों को पीय्ते थे | कुछ 
लोग ऐसे शामिल थे, जिन्होंने एक सनी के जीते जी दूसरी से शादी कर ली थी 
और जिससे शादी की, उसे सेभाल्ते मी नहीं थे। इतना होते हुए भी एक 
'पुलिंग फोस' था, एक प्रभाव था | खादी चाहते नही हैं, लेकिन पहन रहे है । 
अस्पृश्यता-निवारण नहीं करते और फार्म भरते है कि मेने अपने जीवन से 
अस्पृच्यता को समास कर दिया । क्यों ? सत्याग्रह में शामिल होना है । 


सत्याग्रह की शक्ति 


सत्याग्रह की शक्ति छोगो की समस्याओं से लाभ उठाने में नहीं होती. 
लेगों की समस्याओं के समाधान में, लोगों को अपनी ठिशा से मोड़ने में होती 
हैं अपनी दिद्या से मतलब है, मानवता की दिशा | उनका अपना खत्व जाग्रत 
हो, उनकी आत्म-मर्याठा की खापना हो और विधायक सामुदायिक प्रवृत्ति का 
विकास हो | सत्याग्रह में गाधी यह सब करता था | नहीं तो इतनी भक्ति आयी 
कहों से ! छोगो की आवश्यकताएँ और परिस्थिति न होती, तो विधाता आ 
जाता, तो मी कुछ न होता। वस्तुनिष्ठ आधार न हो, तो कुछ नहीं हो 
सकता । इसमे से प्रतीकार भी अगर उत्पन्न होता है, तो उसका परिणाम क्या 
हो ? वह हो सदभाव की स्थापना । 

यह वस्तु गाधी ने की। आज भी इश्लेंड हमारा दुष्मव नहीं है। हमारे 
देश का साधारण मनुष्य आज इंग्लैंड को दुष्मन नहीं समझता । जिस दिन 
गणतंत्र की खापना होती है, उस दिन आप माउय्वेटन से कहते दे कि आप 
एक साल रह जायवें। आज तक आप हमारी कमजोरी और अपनी मर्जी से थे, 
अब हमारी मर्जी और अपनी रजामंदी से रहे ।! इतिहास में ऐसा कभी नहीं 


०४४ अहिसक क्रान्ति की प्रक्रिया 


हुआ । एक सच्चे सत्पाग्रही करा परिख्रिति पर कितना गहरा प्रभाव हो सकता 
है, इस बात को हम इससे समझ सकते ६ । गाधी विभूति था, हमसे विभूतिमत्त 
नहीं है; लेकिन गुण में अन्तर क्यों ! परिमाण में अन्तर हो सकता दै। छुल्लभर 
पानी में आठमी ड्रब नहीं सकता। ड्रबने के लिए पुरसामर पानी चाहिए | 
छेकिन पुर्साभर पानी के गुण में और चुल्छभर पानी के शुण में कोई अन्तर 
नहीं है | 
सत्याग्रह के बारें मे एक व्यावहारिक बात और भी बता दूँ। आप 
सामुदायिक कार्य का आयोजन करते है, लेकिन जहाँ आयोजन होता है, 
संस्था होती है, व्यवस्था होती है, कार्यक्रम होता है, वहाँ उसके लिए एक 'रेफरी' 
की आवशच्यकता होती है। प्रयोग मे क्रियात्मक व्यवहार की बात आती दें | 
ट्सका यह नियम है कि उससे एकयूत्रता होनी चाहिए। वैचारिकता का यह 
नियम हैं कि उसमे कई भिन्न-भिन्न विचारों का विनिमय और आदान-प्रदान 
होना चाहिए | क्रियात्मक व्यावह्यरिकता से अमल करना होता टै, विचार को 
कार्बान्वित करना होता है । मोटर कोन-सी खरीटी जाब, यह घर के सब 
आठमी साथ बैठकर सोर्चे | लेकिन मोटर कोन चत्यये ? तो घरभर के आग्मी 
ड्राइव्हर की जगद्ट पर न बैठे | यह क्रिबात्मक व्यवहार का एक नियम है | 
इसल्ए अगर आप यह चाहते ह कि छोकव्यापी सत्याग्रह होना चाहिए, तो 
उसमें पुष्यप्रकोप, सात्त्तिक शोम की मात्रा कितनी हो, कौन-सा खार्थ क्रा न्‍त 
के अनुकूल है, कीन-सा विकार सत्वाग्रद्न की प्रक्रिम में ही निःशेप हो सकता 
है, कौन-सी समस्या सामाजिक परिवर्तन के लिए अवसर देती है, इन सबका 
लोकव्यापी निर्णय करने के लए किसी एक व्यक्ति का परामर्श आदरणीय 
मानना होगा | व्ोकव्यापी सत्वाग्रह, लोकव्यापी समाज-परिवर्तन और छोक- 
व्यापी क्रान्ति का विचार हमारा हो, तो जों क्रान्ति हम करना चाहते है, वह 
लछोकव्यापी होगी और सब छोग ही उसके विधाता होगें। अगर हमारा यह 
विचार है, तो इसके लिए. किसी ऐसे व्यक्ति का मार्ग-दर्शन खोंजना होगा, 
जिसका हृदय और जिसकी बुद्धि इतनी परिश्ुद्ध अर्थात्‌ स्वार्थ, विकार ओर 
इन्द्र से इतनी मुक्त है कि वह तठस्थ हो गया दै। इसलिए लोगो की आवसच्य- 
कताएँ, आकाक्षाएँ और सामर्थ्य उसके व्यक्तित्व में मतिवरिवित होंती है 
अहिंसा की प्रक्रिया मे जो नेतृत्व होगा, वह किस प्रकार का होगा १ इसमे 
नेतृत्व हे, लेकिन अधिनायकन्व नहीं है | इसलिए, यह 'डिक्टेटरशिप' (तानाझाही) 
नहीं है । इसमें आज्ञाकारिता उतनी नहीं है, जितनी सहज मार्ग-दर्शन की 
आकाक्षा है | इन वो चीजें मे बहुत अन्तर पड जाता है | 
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“इस समय यह सत्याग्रह करना मेरा कर्तव्य है ।! अपने लिए ऐसा निर्णय 
कर लेने के बाद फिर सत्याग्रही खयं है और उसके भगवान्‌ है ! कोई उसका 
समर्थन करे या न करे, गाधी समर्थन करे या न करें, विनोबा समर्थन करे 
या न करे--वह स्वतःप्रमाण है। वह अपनी अन्तरात्मा के अनुकूल करता 
है। इसमे यह यदि किसीकी भावनात्मक सहायता भी चाहता हो, किसीका 
समर्थन या आशीर्वाद चाहता हो या कल्याण की कामना करता हो, तो उसका 
खत:प्रामाण्य कुछ कम हो जाता है। 


व्यक्तिगत ओर सावेत्रिक सत्याग्रह 


दो स्थितियों है | जहाँ स्थानीय, सामाजिक अन्याय के विषय॑ में हमारी 
आत्मा का निर्णय हो कि इसके लिए सत्याग्रह करना मेरा कर्त॑व्य है, जहाँ 
मनुष्य अपना निर्णय खय कर सकता हो, वहाँ उसकी सूचना दे दे। लेकिन 

जहाँ मनुष्य अनुमति, आशीर्वाद या सहयोग की अपेक्षा करता हो, वहाँ हमेशा 

किसी एक व्यक्ति की सलाह को अधिक महत्त्व देना होगा | जहाँ लोकव्यापी 
सत्याग्रह करना हो, वहां उसमे एकसूत्रता होनी चाहिए | 

सत्याग्रह का निर्णय करने से पहले एकसूत्रता अवश्य हो | किसी क्षेत्र से 
दो कार्यकर्ता है। एक कहता है कि सत्याग्रह इस प्रकार का होगा और दूसरा 
कहता है कि उस प्रकार का होगा। दोनों एक ही पतञ्न में है, एक ही 
प्रयोजन के लिए सत्याग्रह करना चाहते है, छेकिन ठोनो मे सत्याग्रह के स्वरूप 
के विषय मे मतभेद है। दोनों की अपनी-अपनी राय अपनी-अपनी दृष्टि से 
शुद्ध है। ऐसी स्थिति मे या तो दोनों का सत्याग्रह एक-दूसरे के खिलाफ होगा 
या फिर वे एक-दूसरे का मत-परिवर्तन कर छेगे या इनमे से एक उस क्षेत्र को 
छोड़ देगा--और वह भी किसी विवाद या उद्देग की भावना से नहीं, वल्कि 
इसलिए कि सत्याग्रह मे एकसूत्रता होनी चाहिए | 

स्थानीय समस्या के लिए जहाँ कार्यकर्ता खय अपना निर्णय कर सकता 
है, वहों वह माने कि 'मेरे सत्याग्रह की निदा विनोबा भी करे, तो भी मेरा अपना 
निर्णय शुद्ध है। गलत मालूम होने पर में बदछ सकता हू !” लेकिन जहाँ 
सा्वत्रिक लोकव्यापी सत्याग्रह के लिए. तैयारी करनी हो--वहाँ एकसज्ञता होनी 
चाहिए. और किसी एक व्यक्ति का परामर्श दूसरे सारे व्यक्तियों के परामर्श 
को अपेक्षा अधिक महत्त्वपूर्ण माना जाना चाहिए, | कक 


१३-२०! ६० 


संगठन की अ्िसक दृष्टि : २०; 


संगठन के बारे मे जब इम सोचते हैं, तो मुख्य विचार हमारे सामने 
बह आता # कि संगठन किसल्णिण करना है? संगठन की आवश्यकता 
क्या हद ६ 


मनुस्व एक-दसरे के सिवा रह नहीं सकते | उन्हे एक-दूसरे के साथ रहना 
6। एक-दसरे के साथ रहने की प्रेरणा स्वाभाविक प्रेरणा हैं। इस स्लवामाविक 
प्रेणा से जो संगठन बनते ढ, उनका आधार खाभाविकता होती है, इसलिए 
उनमें स्थायी तत्व अविक होता 6 । मनुग्य के खाभाविक प्रकृृति-घर्म जितने 
सगठनों के आधार होगे, उनमे अनायास खायी तत्व आ जाता है। परन्ठु 
इतने संगठनों से इस संतोप नहीं है। हम कुछ संगठन ऐसे बनाते हैँ, जो 
आऔपचारिक ओर कृत्रिम होते ह। औपचारिक और कृत्रिम संगठनों में थोड़ा- 
बहुत मानसिक प्रशासन आ जाता है। इसलिए कुछ प्रत्यश्ष प्रद्यासन आ 
जाता है। बाने इनमे व्वाव का कुछ-न-कुछ अंग रहता दी है । इसलिए 
तक झुद्ध अहिंसा का; छुद्ध स्नेह का सवाल है, सगठन उसके अनुकूल नहीं हैं | 


परस्पर विरोधी शब्द 


स्वाभाविक संगठना--वे ठो झवब्द ही परत्पर विरोधी मनुप्य एक- 
दूसरे के साथ रहना चाहता दे, तो रहेगा | उसके लिए सगठन की आवब्यकता 
नहीं है। लेकिन जब इम कहते ह कि सस्था ओर संगठन की आवश्यकता हैं; 
तो इसका मतल्य यह हैं कि स्वामाविक प्रेरणा से मनुग्य का जितना सह-जीवन 
सिद्ध होता हें, उतना हम पर्वाम नहीं मानते | इम उस सइ-जीवन को नियमवद्ध 
और सृत्रवद्ध करना चाइते हैं| इसका अर्थ यह हुआ कि उस सह-जीवन को 
मर्वादित करना चाहते है । सगठन जीवन को उन्‍्सुक्त और श्षितिज-व्यापी नहीं 
रहने देता | सस्था वनी, तो जीवन संखा के मीतर आया | मर्यादा हुई। जब 
तक संस्था और संगठन नहीं है, तब तक जीवन अमर्बादित है | संस्था और 
संगठन में आते ही जीवन मर्यादित हो जाता है। गिरजावर घर्म-भावना को 
मर्वादित करता दे, मंदिर भगवान्‌ को | उसी प्रकार सस्था और संगठन मानव 
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को मर्यादित करते है | विनोवा जैसा क्रान्तिकारी पुरुष सगठन के विरोध मे 
क्यो है ! एक आत्थंतिक क्रातिकारी पुरुष एक क्रान्तिकारी कार्य में लगा हुआ 
है, फिर भी सगठन के लिए, उसमे रुचि क्यों नहीं है ! वह कहता है कि जितना 
संगठन अनिवार्य होगा, उतना ही करूँगा, उससे अधिक नहीं | जो अनिवार्य 
होगा, उसकी भी मात्रा कम करता चला जाऊँगा । 


संगठन की यह अहिंसक दृष्टि है | 


अहिसक संगठन 


अहिसक समाज मे औपचारिक और कइत्रिम सगठनों की सख्या कम-से- 
कम होनी चाहिए और उसकी मात्रा भी कम-से-कस होनी चाहिए । एक 
आपदूधर्म के रूप से हम संस्था और सगठन का अगीकार करते है। दोनो मे 
दृष्टि का अंतर है; एक कहता है कि जब तक मनुष्य सगठित नहीं होगा और 
जब तक संगठन-कार्य अधिक सक्षम नहीं होगा, तब तक सगठन मे कुशलता 
नहीं आयेगी | तब तक मनुप्य का सास्कृृतिक विकास नहीं होगा। दूसरा 
कहता है कि सगठन की कुशलता की परीभा यद्द है कि उसमे से औपचारिकता 
और प्रगासन का अंग कम होता चला जाय और हार्दिकता का अश बढता 
चला आये | संविधान और नियम पहले तो हो ही नहीं, अगर हो, तो कम-से- 
कम हो । सविधान और नियमों के आधार पर ही जो सगठन बनता और 
चलता है, उस राज्य के विषय में गाधी ने कहा कि वह सरकार सबसे अच्छी 
है, जो कम-से-कम हुकूमत करती है !! यह थोरों का वाक्य है। थोरो ने इस 
वाक्य का भाष्य किया है कि शासन-प्रबन्ध वह अच्छा है, जिसमे अशासन, 
हुकूमत विछकुल ही न हो | जो सबसे चुस्त सगठन है उस सरकार के विषय 
में ऐसा कहा गया है, तो दूसरे सगठनों के लिए यह अधिक मात्रा मे लागू 
होता है। इसलिए गाधी का एक वाक्य है कि ससस्‍्था और सगठन में अहिंसा 
की कसौटी होती है | कोई कहता है कि संगठन ऐसा हो, जो मनुष्य की सगठनों 
के बिना सम्पन्न होनेवाले सह-जीवन की तरफ ले जाय | सस्था-सगठन मठुय को 
सगठन-निरपेक्ष जीवन की दिशा में ले जाये । हमारा एक पुराना छत है कि 
मानव की सदस्यता का अन्त हो, केबल उसकी मानवता छोप रह जाय। 
चिलक्षण शब्द-दाक्तिवाले विनोबा ने एक सूत्र दिया कि संत्र' बिलीन हों, 
'सर्व-सेवा? शेष रहे | अन्त मे वे कहेंगे कि 'सेवा' विलीन हो जाय, सिर्फ स्व 
णेष रहे | सेवा की भी आवश्वकता न हो । 
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संगठन क्यो ! 


मनुष्य का सृष्टि पर, वस्तुओं पर और उपकरणों पर आज जो अशुत्त है, 
उसकी परिणति मनुष्य के मनुष्य पर ग्रमृत्व में हो रही है । इसलिए मूल प्रध्न 
यह है कि संगठन किसलिए ? सगठन सत्ता के लिए हो या खतन्त्रता के लिए £ 
सत्ता ठो तरह की है: एक भौतिक सत्ता और दूसरी मनुप्य पर प्रशृत्व, जिसे 
राजनीतिक, सामाजिक अथवा आर्थिक सत्ता कहते है | आप कहते हूँ कि संगठन 
और समस्या सामाजिक जीवन के लिए आवश्यक है | यद्द आवधच्यकता किसलिए 
हैं! इसमे से क्या सिद्ध हो ? आप क्या चाहते हैं ? आप कहेगे--खतन्त्रता के 
लिए | स्वतन्त्रता किसकी ? '्वक्ति की |? व्यक्ति की स्वतन्त्रता से अर्थ है 
उसकी चुद्धि की स्वतन्त्रता, उसके शुद्ध मन की स्वतन्त्रता | तो; यह मानसिक 
स्वतन्त्रता, बोंड्िक स्वतन्त्रता और इन ठोनो के साथ मिली हुर्ट शारीरिक 
स्वास्थ्य की स्वतन्त्रता, शारीरिक सचार, विद्यर और प्रवास की स्वतन्त्रता | ये 
सारी स्वतन्त्रताएँ कई प्रकार की हो सकती दै। एक की स्वतन्त्रता और दूसरे 
की खतन्‍्त्रता मे जहाँ विरोध पंठा होता है, वहाँ दोनों की स्वतन्त्रता के सरक्षण 
के लिए तीसरी गक्ति की आवच्यकता पैदा होती है | 


आप संगठन की आवव्यकता क्यों बताते ई ? एक के स्वार्थ में और 
दूसरे के स्वार्थ में विरोध पैदा होता है, एक्र की स्वतन्त्रता दूसरे की 
खतन्त्रता के विरोध मे खडी हा जाती है, इसलिए संगठन का उद्देच्य है, दोनों 
का अविरोधी खार्थ आर दोनो की परस्पर अविरोधी खतन्त्रता | प्रशासन कम 
होगा, ऐसा जब हम कहते है, तो उसका अर्थ क्या दे ? यही कि आप मेरी 
खतन्‍्त्रता में सकावट नहीं डालेंगे, मे आपकी खतन्‍्त्रता से रकावट नहीं 
डार्देंगा | मे आपके खार्थ मे रुकावट नहीं डार्टरेगा, आप मेरे खार्थ में दकावट 
नहीं डालेंगे। दसका मतलब यह हुआ कि दोनो के स्वार्थ परस्पर अविरोधी 
होंगे। इस अविरोधी स्वार्थ ओर स्वतन्त्रता का संरक्षण जिस संस्था में होता 
है, उस संस्था का नाम हैं--समन्वयात्मक संस्था | ऐसे समन्वयात्मक सगठन 
और समन्वयात्मक सस्थाओं की आवश्यकता है । 


शासन की आवदच्यकता 


में आपके स्वार्थ का विरोध न करूँ, आप मेरे स्वार्थ का विरोध न करे; 
में आपकी स्वतन्त्रता मे झकावट न डाठ, आप मेरी स्वतन्त्रता में रकावट न 
डार्ले, टमके लिए. अगर वीच-बचाव करने की तीसरे की आवश्यकता हुई, तो 
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आपकी और मेरी मनुष्यता में त्रुटि है। दोनो की समझदारी में अभी कुछ-छुछ 
कमी है | एकनाथ लोकेद्र की फाउटेन पेन न छीने और छोकेद्र एकनाथ की 
फाउ्टेन पेन न छीने, इसलिए. दोनों के बीच अगर बदरी भाई को वैठाने की 
जरूरत हुई, तो इन दोनो की समझदारी मे फर्क है। इसका नाम है--शासन ! 

संस्था मे शासन की जितनी अधिक आवश्यकता होगी, उतना ही उसके 
सदस्यो से परस्पर विव्यास और स्नेह कम होगा। जहाँ परस्पर स्नेह और 
विश्वास होगा, वहाँ एक-दूसरे के विचार के लिए. केवल आदर ही नहीं, 
अनुकूलता भी होगी । यह सहिष्णुता नही है। दूसरे के विचार के लिए आदर 
नही है। केवल बौद्धिक उदारता नहीं है। यह विश्वासमूलक और स्नेहमूलक 
अनुकूलता है । 

आप जब कहते है कि सगठन के विपय मे आप अपनी राय दीजिये, तो 
क्यो ! इसलिए कि आपकी जो राय वनी हुई है, उसको या तो पकी कर लेना 
चाहते है या शुद्ध कर छेना चाहते है। इसके वाद वह पक्की या दुरुस्त नहीं 
होती और मेरी राय आपको ठीक नहीं जेंचती, तों में आपकी राय को समझ 
लेना चाहता हूँ । दोस्ती और मुहब्बत से एक-दूसरे को समझने की जो कोशिश 
पैदा होती है, वह इन संखाओ की आत्मा है | 


परस्पर समझने की कोशिश 


सस्था और सगठन की अगर कोई आत्मा होती हो, तो अहिंसक संस्था 
और संगठन की यह आत्मा है कि उसके सदस्य एक-दूसरे को समझने को 
कोशिश करते है। न समझ पाने पर कहते हैं कि आपकी राय समझने की 
मैंने कोशिश की और अब भी समझने की कोशिश चल रही है, लेकिन अब 
तक नहीं समझ सका हूँ । दूसरे कहते है कि जब तक ठुम नहीं समझ सकते, 
तब तक फैसला करने की क्या जरूरत है ! तुम अड़ियल होते, तो बात अलग 
थी, लेकिन अडियल हो नहीं । ठम देंख रहे हो कि हम सबकी यय एक तरफ 
है, तुम्हारी राय एक तरफ | ठम्हे इसकी चिन्ता है, उलठा है कि इन सबकी 
राय एक है, तो वह मेरी समझ में क्यों नहीं आ रही है। दूंसरी तरफ हम 
परेशानी है कि हम सबकी राय अगर एक दै; तो हम तुम्हे क्यो नहीं समझा पाते | 

दोनों तर॒फ जब ऐसा हार्दिक प्रयास होता है, तब उसे “उत्क्ता' कहते 
हैं। समझाने से उत्कटता है, समझने मे उत्सुकता है, जब परटा ऐसी अनुकूल 


भूमिका होती है, तब उसमे से खाभाविक सर्वोनुमति सिद्ध होती दै। यह 


सर्वानुमति ओऔपचारिक नहों, हार्दिक सर्वानुमत्ति है। इसलिए सब सेवा सध के 
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सामने जब सवाल हुआ, तो बूनेनिमिटी' गब्द नहीं लिया गया। यूनेनिमिय 
का मतल्व है एकमत! | सर्वानुमति” अऋब्द लिया गया, जिसका अनुवाद 
है हामनी! । वेंसी 'हार्मनी', जेसी संगीत मे होंती है । भेद तो हैं, लेकिन सारे 
भेैदों को अगर हम मिलार्य, तो वे सारे भेद एक-दसरे के अनुकूछ हैं, इसलिए 
उनमें से सबाढ पंठा होता है। भिन्नता जब अनुकूल हाती उन 
भिन्नताओ में से सबाठ सिद्ध होता है। इसीकों 'हार्मनी' कहते हैँ | सर्वानुमति 
का असल अर्थ हँ--ब्रन्ठ-सगीत मे, सामुदायिक संगीत में जो हार्मनी होती है, 
वह | आकेस्ट्रा में गायन और बाठन दठोनों मे भेढ है, लेकिन दोनों का सवाद 
है, हामनी' है | इसलिए गाधी ने कहा कि सगठन अहिसा की कसौटी है | 


गांधी सेवा संघ 


हम लोग गांधी सेवा संघ में थे। गाधी ने वहाँ कुछ मतभेद ठेखे | कुछ 
यह भी देखा कि सुभाषवाबू के अनुयायी ओर काग्रेस के अनुयायी यह समझ 
रहे है कि यह सुभाप-जवाइरछाल की काग्रेस है। गाधी की काग्रेस है--गाधी 
सेवा सघ | यह देखकर गाधी ने कह्दा कि अब इस संगठन में दोष आ गया | 
में इस तोड दूँगा । जिस संगठन में ठोप आ गया, उसे बनाये रखना अहिसा 
के खिल्मफ हैं। जिस सरकार में दोप है, उसे तोडना मेरा कर्तव्य है, उसी तरह 
जिस संस्था में दोप हैं, उसे तोडना मेरा कर्तव्य है | 

गाधी से पूछा गया कि क्या इसके बाद आप नया सगठन बनायेंगें ! तो 
उन्होंने कहा कि में नहीं जानता | लेकिन अगर नहीं बना सका; तो में निर्लल् 
होकर ससार के सामने कहूँगा कि अहिसा का सगठन होना असमव है | लेकिन 
अभी मुझे आशा है में प्रयोग कर रहा हैँ | 

प्रयोग किस दिशा में हो, यह जान लेना आवच्यक है। महेश्न पूछता हैं 
कि जब हमे राज्य से सहायता प्रास होती है, तो फिर गज्याश्रित सगठन क्यों 
नहीं हो सकता १ इसलिए, नहीं हो सकता कि सगठन खतन्‍्त्रता-गरधान बनाना 
है, सत्ता-प्रधान नही | ब्लड-बेंक ( रक्त-भण्डार ) को देखियें | दूसरे मानवो के 
लिए. इतना रक्त मनुष्यों ने दिया हो, ऐसा इतिहास में कही नहीं पढ़ा | बकाखुर 
के उबर से अपने प्रियजन को बचाने के लिए एक की जगह दूसरा खडा हो 
गया हो, ऐसा हमने पढा है | इन्द्र को जिलाने के लिए या देवताओं के लिए 
बगर शिकायत के अपनी हड्डियों दे देने के उठाहरण हमने पढे हैं| लेकिन ऐसा 
त्याग महापुरुषा ने किया | सामान्य मनुष्यों ने इतने बड़े पैमाने पर दूसरे मनुष्यों 
के लिए है रक्त-दान किया हो, ऐसा नहीं देखा | ये सव इस युग की अच्छाइयों 
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है, शुभ लक्षण है। एक तरफ तो यह है और दूसरी तरफ विज्ञान का उपयोग 
रक्त वहाने के लिए, किया जा रहा है | 

दो प्रकार के संगठन है । एक सगठन “ब्लड-बेंक' का हे, जो रक्त-दान 
के लिए है और दूसरा सगठन अपु-इस्त्रों का है, मनुष्यो का सफाया करने 
के लिए | एक संगठन है रोग के कीयाणुओं से मनुष्यों के निवास को मुक्त 
करने का । दूसरा सगठन है, शत्रु के निवास मे जाकर रोग के कीयणु छोड़ने 
का | ये ठोनो सगठन आज चल रहे है। हमारे सामने सवाल यह है कि इन 
दो प्रकार के सगठनो से से हम किस प्रकार का सगठन करेगे | क्‍या ये दोनो 
प्रकार के संगठन आवच्यक हैं ! दोनो समान रुप से आवबध्यक है या इसमे 
से एक को आगे वढाना है और दूसरे को समाप्त करना है ! 

इसमें एक और गंभीर विचार है। सगठनो की शक्ति और उनका आकार 
बढ़ रहा है। खेल के मैदान पर दो लड़को का झगड़ा हो जाता है। आठ- 
आठ, दस-दस साल के रड़के हैं | सुकुमार उँगलियों है, उनके मुक्के भी 
कोमल हैं। दोनो मे घूँसेवाजी हो गयी। आप वहां से होकर जा रहे है । 
जाते-जाते एक नजर आपने देख लिया। आपने मुसकरा दिया। सोचा कि 
छोटे बच्चे है। कोमल हाथ है, कोई बहुत चोट नहीं आयेगी | आप थोडा 
आगे बढे | दो प्रौढ व्यक्तियों मे मुक्ेबाजी हो रही है। आप घबडाये, ठिठके । 
तबीयत हुई कि बीच मे पड़ जायें । क्यों ! दोनों मजबूत है। इनके धेँसे से 
चोट आ सकती है। इनकी मुकेवाजी ठीक नहीं। थोड़ा और आगे बढ़े । 
इन्द्र-युद्ध हो रहा है दो क्षात्र-वीरों मे | दोनो के पास भरी पिस्तौल हैं| एक- 
दूसरे की जान छे सकते हैं । इसको देखकर आप और भी घबड़ाये | 


संगठनों की भयानकता 


संगठनों की शक्ति जितनी बढ़ती जाती है और उनके पास एक-दूसरे पर 
प्रहर करने के साधन जितने बढते जाते हैं, संगठनों की भवानकता उतनी ही 
बढ़ती जाती है | इन संगठनों की--मे सेनाओं की ही वात नहीं कर रहा हैं“: 
इन शिक्षण-सस्थाओं की, धार्मिक सस्थाओ की ग्रहर-अ्मता जितनी बढती चली 
जायगी, उतना ही इनका सुग्रठन मनुष्य-समाज के लिए. आपत्तिजनक होगा 
और मानवता के लिए घातक सिद्ध होगा । पश्चिम में आज किस अकार के 
सगठ न हो रहे है, उनका स्वरूप क्या है !-इन संबका अलन्त वैज्ञानिक 
विचार आज हो रहा है । हमारे यहों अभी इतना यत्रीकरण नहीं है, इतना 
शिक्षण नहीं है और इन ढोनों के साथ-साथ इतनी संगठन-परायणतों भी नहीं 


्णज२्‌ अहिसक क्रान्ति की पक्रिया 


है | इसलिए पश्चिम का सारा-का-सारा सगठनवाद में नहीं छे रहा हूँ | छेकिन 
हमे किस वस्तु से बचना हैं, क्या करना है, इतना आज ही निश्चित कर लेना 
चाहिए | ऐसा करना वहुत आवश्यक दे | 


सहयोग का आधार 


अहिसिक संगठन सहयोगात्मक होना चाहिए, प्रतीकारात्मक नहीं | उसका 
आधार सहयोग होंगा । जितने संगठन बने, उनका उद्ेब्ब, आधार और 
पद्धति सहयोग हो, उनकी नींव सहयोग हो, उनका ढोंचा सहयोग हो और 
शिखर मी सहयोग हो | 
आज का सगठन किस प्रकार का हैं ? आज के सगठनो मे सहयोग प्रती- 
कार के लिए, सबर्प के लिए होता दै। उसका सम्मिश्र आच्य बुद्धि को 
असमजस में डाल देता ६ | हृदव को अभिश्चप्त कर लेता है | फिर अनुभव होता 
है कि कोई प्रतिपक्षी न हो; तो सगठन में प्राण नही आता | जब॒तक सामने 
कोई प्रतियक्षी नहीं हे, तव तक संगठन में तेज नहीं है। 'तेज! का मतलब हमने 
ज्वाला किया है | तिज! का मतलब '्रकाञ्च” नहीं क्रिया | ज्योति प्रकाण 
उेती हे, चाहें छोटी भले ही हो | ज्वात्य में दाइकता होती है | संगठन के तेज से 
हमारा मतल्य यद्द है क्रि उसमे ठाहइकता होनी चाहिए वह ठाहकता, तेज 
हमारे संगठन में न हो, तो हम समझते ई कि हमारे संगठन निःसत्त्व, निष्प्राण 
ओर निस्तैज ह | 
अहिसक सगठन कुछ फीके-फीके-से क्यों मात्म होते है ? इसब्लिए कि 
उनमे सबर्प का मसात्य नहीं है, विरोध का छोक नहीं है। कोई वस्त, कोई 
सस्कार, कोई पद्धति, कोइ प्रक्रिम हमारे विरोध में हो, तो आवेश के दिए 
पर्यात नहीं है । उसके लिए कोई प्रतिपक्षी चाहिए | लेकिन वह कौन-सा हो ? 
बह मानवीय हो | 
रावण के दस मुँह, तो हमारी दस इन्द्रियाँ ह] रावण के बीस हाथ, तो 
हमारे बीसों दोप दे । राम तो हमारे अंतर्यामी भगवान्‌ हैं| किसीने कहा कि 
रामायण तो फीकी है, तो अब उसको कॉन पढ़ेगा ? और रामलीला में ! 
रामलीला में रावण खड़ा किया गया है और एक सुकुमार लड़के को राम 
बनाया गया दे | बह उसको वाण मारता है, तो जोंश आता है। क्या इस 
बुनियाद पर हमारा अहिंसक संगठन हो सकता है? यह सवाल हमारे 
सामने है | 


संगठन की अहिंसक दृष्टि २७३ 


अहिसक ग्रक्रिया मे प्रतीकार तात्कालिक, नैमित्तिक धर्म है। नित्य आच- 
रण का धर्म है--सहयोग | उसके साथ भी सहयोग, जो हमारा प्रतिपक्षी हो । 
जितने अंश से और जिस स्थान पर हमारा उसका मतमेद होता हो और जहाँ 
विरोध करना आवश्यक हो, उतने ही जश मे उसी स्थान पर विरोध | अन्य 
सारे अशो और स्थानों पर सहयोग १ यह उसका नित्य धर्म है। उसके उस 
प्रतीकार मे स्नेह का अनुपान होता है। आपको कडवी पीपल भी खिलानी हो, 
तो गहृद में मिलाकर खिला देता है । 

प्रतीकार में यह जो स्नेह का अनुपान है, वह कहों से आता है! बह 
अहिसक संगठन से आता है। सार्वन्रिक स्नेह और सौहार्द का वातावरण हो, 
सावन्रिक सदभाव छा रहा हो--इस प्रकार के वातावरण में सघर्ष हो रहा है | 
तब संगठन, संस्था बनी किसलिए थी ! भावरूप सहृदयता के लिए | प्रसग- 
विशेष में तात्कालिक संघर्ष होता है| प्रतीकार होता है, तो उसमे विपमता नहीं 
आती | नही तो विषमता आती है | अहिंसक सगठन अगर सपघर्ष-प्रधान होगा, 
तो मनुष्य का जीवन संघर्ष-प्रधान होगा और मनुष्य का जीवन अगर संघर्ष- 
प्रधान होगा, तो फिर वह युद्ध-प्रधान होगा | मनुप्य का जीवन अगर युद्ध- 
प्रधान होगा, तो वह सशस्त्र जीवन हो या निःशर्त्र, वह सत्ता-प्रधान होगा । 

आज आप देखते है कि राजनैतिक संस्थाएँ दूसरी सारी संखाओं का 
नियत्रण करती हैं | पर राज्य-सस्था का नियत्रण शस्त-सस्था करती है | पहले यह 
समझा जाता था कि राज्य-सस्था कुत्ता है और शखस््र-सत्ता-सेना-उसकी पूँछ । 
पहले कुत्ता पूँछ हिछाता था और अब ? अब एँछ कुत्ते को हिलाती है | 

राजनीति के ब्रिना युद्ध असभव है| क्या युद्ध के बिना राजनीति सभव 
है ? इस प्रश्न का उत्तर पब्चिसवाले खोज रहे है | 


सत्ता-निरपेक्ष संगठन 


इसी प्रकार का उत्तर हसे खोजना है | इसलिए हम कहते है कि हसारा 
पगठन सत्ता-निरपेश्त होना चाहिए। हरणक का सहयोग और हरएक की 
सहायता लेना परावलम्बन नहीं है। लेकिन किसीके भरोसे जीना, उसका 
आश्रित बन जाना परावरूम्बन है। हमारा सगठन सत्ता-निर्भर न हो, राज्या- 
वलम्बी न हो और सघर्ष-प्रवण न हो। सघर्ष-प्रवण का मतलब है, प्रती- 
फारामिमुख | ४ 

कॉलेज मे लड़को को क्यों सिखा रहे हो! अन्त में युद्ध करना है। 
कारखाने क्यो चत्ण रहे हो ? अन्त से युद्ध करना है। गिरजावरो मे प्रार्थना 


श्ण४ अहिसक क्रान्ति की प्रक्रिया 
क्यों हो रही है ? अत मे युद्ध जीतना है। इस तरद् हमारे सारे संगठन प्रती- 
काराभिमुख होगे, तो उनमे प्रतीकार का अथ बढ़ेगा, सहवोग का अंश कम 
होगा | अमेरिका और इस्ट्रैंड मे आपस में बहत वडा सहयोग है। 'सीे' और 
नाये' राष्ट्री म बहुत वडा सहयोग है। लेकिन यह सहयोग किसलिए, ? रुस 
के दाँत खट्टे करने के लिए ! रस ओर चीन में वहत वडा सहयोग टै। लेकिन 
किसलिए ? अमेरिका के ठोत खट्टे करने के लिए |! इस सहयोग में आवेश है, 
उन्माद है, प्रखस्ता और तीत्रता है| हर सेना में जितना सहयोग होता है, 
उतना किसी गातिमय सस्था मे नहीं होता | इसका कारण यह है कि सेना का 
सारा-का-सारा सहयोग विरोध के लिए है। वह झात्रु कोन होगा ? जमनी 
अमेरिका ? नहीं | हिटलर, स्थलिन होगा, आइसनद्यवर होगा | आइसनहावर 
की जगह ट्रमन होगा, तो वह मी झत्रु होगा । आपका विरोधी जब तक मानव 
नहीं होगा, तब तक आपका संगठन प्राणबान्‌ नहीं बनेगा। भूमिहीनों का 
संगठन किसके खिलाफ १ मालकियत के खिलाफ ! जोशञ ही नहीं है। माल- 
कियत कहीं रहती है ? संगठन किसके खिल्यफ कर रहे हो ? हाल रग के 
खिल्यफ | इसमे क्या ठम है! कम्युनिस्यें के खिलाफ सगठन कर रहे ह-- 
इसमें ठम है | 
सेवा-प्रधान संगठन 
प्रग्न यह है कि क्या यह अनिवार्य है ! 
अहिसात्मक प्रतिरोध का सत्याग्रह का, उत्तर यह है कि दुनिया मे हमारा 

प्रतिपक्षी कोई नहीं है । सभी हमारे स्वजन हैं | हम प्रतीकार घुराई का करते हें, 
पाप का करते हैं, ठोष का करते है, व्यक्ति का नहीं | क्या हमने अपने सगठनों 
में इस चीज को पकडा है १ इसका नाम है सेवा-प्रथान संगठन । सेवा-प्रधान 
सगठन का मतल्य यह नहीं कि वह सगठन विपत्ति और संकट की खोज मे हो | 
कहाँ ढु'ख है, कहों सकट है, कहाँ विपत्ति टै, इसकी खोज करके जहॉ-जहाँ 
बह होगा, बहाँ पहुँचेगा | इसे 'ससिवा-प्रधान संगठन नहीं कहते | समाज में जो 
सह-जीवन की बुनियार्दों को मजबूत करता दे, वह सेवा-ग्रधान संगठन है | वह 
दुःख-ठारित्य, दीनता, संकट और आपत्ति का निवारण सहयोग से करता है | 
याने इनके निवारण की जो प्रक्रिया है, इसमे भी सहयोग होना चाहिए,। यह 
नहीं कि एक निवारण-कर्ता है, दूसरा उद्घार-कर्ता है और तीसरा भरणागत 
हैं | यह भूमिका नहीं है | अस्योन्च सहयोग टै। इसलिए हमारा सगठन सह- 
बोगात्मक सगठन होगा | हा 
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._ आप अगर यह कहे कि हम ऐसा सगठन चाहते है, जिसमे प्रशासन नहीं 
होगा, सविधान नहीं होगा और जिसमे आज्ञापन और आज्ा-पालन दोनो नहीं 
होंगे, तो छोग कहेंगे कि अब तक के जान और अनुभव के आधार पर यह 
असभव है | दो प्रकार के उत्तर आपको मिलेगे। एक तो यह कि वह अपने 
में असभव है और दूसरा यह कि अगर मलुष्य-खभाव कुछ मिन्न होता, तो 
सा हो सकता था | एक पाश्वात्य विचारक ने इन उत्तरों को बुई काण्ट! और 
कुड इफ'--ये दो नाम दिये है | 'कुड इफ' याने हम कर सकते--यदि ऐसा 
होता तो । और “बुई काण्ट” याने हम नहीं कर सकते | इन दोनो का कारण 
क्या है ! इन दोनों का कारण यह है कि अहिंसक प्रतीकार और अहिंसक 
सगठन की संभावनाओ के विषय मे जो खोज होनी चाहिए, उसकी तरफ आज 
हमारी प्रवृत्ति नहीं है | जिसे हम व्यावहारिक, भौतिक या नियमबद्ध सविधा- 
नात्मक संगठन कहते हैं, उसके संस्कार इतने प्रबल है कि दूसरी तरह के 
सगठन के प्रयोग हम करना नहीं चाहते । ये सफल होते, तो दूसरे प्रयोगों की 
आवश्यकता न होती | 
लेकिन जिसे हम सविधानात्मक, प्रभासनात्मक सगठन कहते है, वह अब 
तक दुनियामे सफल नही हुआ है। यह पत्यक्ष होते हुए भी हम इसे मानने को 
तैयार नही है | इसका प्रत्यक्ष सबूत यह है. कि दुनिया में लडाई कोई नहीं 
चाहता | फिर भी सिर्फ डाई ही नहीं होती, डाई की तैयारी भी होती है । 
इसका कारण लछडाई का भूतकाल का सस्कार है | इस समय लडाई की तैयारी 
है, इसका परिणाम भविष्य मे भी लडाई है। इस “लडाई/ की जगह आप 
'सघप! शब्द रख लीजिए, 'प्रतीकार! शब्द रख छीजिये, वी फिर संग और 
निःञस्त्र मे अन्तर नहीं रह जाता | इसका सुख्य कारण वह हैं कि मह्॒य का 
आकाक्षा तो सघर्ष का अन्त करने की है, परन्ठ मन का इरादा नहीं है। 
अभिसन्यु का चक्रव्यूह 
दोनों में अन्तर है। इच्छा है, छेकिन मन का निश्चय, ईरोड़ा नहीं है | 
यह इरादा क्यों नहीं है ? उसको यह भरोसा नहीं हो सका है कि छडाई, संधप 
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और प्रतीकार के बिना भी सजीव सस्थाएँ ओर सजीब संगठन चल सकते ह। 
उसने बड़े-बड़े पहाडो को तोड़ व्यि | उसके पास आज ऐसे उपकरण हैँ कि 
पर्वती को वह जमीनदोज कर सकता टै, समुद्र और बाटियों को पाट सकता 
है और उन पर पुल बना सकता है | रूेकिन मनुष्यों के सस्कारों के पहाड़ों को 
सपाट कर सके, उनका छेठ कर सके और मनु्व मनुप्य में जो खाई है, उस पर 
पुद्ध वना सके, यह सामर्थ्य उसकी चुद्धि में नहीं दिखाई ठेती। यह अभिमन्यु का 
चक्रव्यूह है | मनुष्य अपनी वनायी हुई दुनिया में रास्ता भूल गया है| 
किसी शहर में एक कारखाना £ै, जहाँ एक आदमी काम कर रहा हैं | 
क्या बना रहे हो ?? आप उससे पृछत हैं। वह कहता है कि मे एक ऐसा 
गस्त्र बना रहा हूँ, जो पॉच हजार मील की दूरी पर यहार कर सकता है| 
उसने ऐसा गजस्भ वना दिया | वह अपने वर चल्य यया | शायद मर भी गया | 
कुछ वर्षो के वाढ वह दास्त्र दुनिया के दूसरें छोर पर फेका जाता है| वह बहुत- 
से आठमियों को मार देता है । 
इस तरह मनुप्व आज गुमनाम रहकर हत्या कर सकता टै। लेकिन मनुष्य 
गुमनाम रहकर खून नहीं कर सकता। खूनी मनुष्य की आप खोज कर सकते 
हैं| खूनी मनुष्य अपने अपराध से भागता है। पर यह गुमनाम रहकर मनुष्य की 
हत्या कर सकता हैं, इसलिए उस हत्या की जिम्मेवारी का भान उसे नहीं हे । 
हमारे सारे सगठन एक-द्सरे के साथ गूथे हुए है और इन सबका एक गोरख- 
धन्धा वन गया है। गिश्षण-सस्था, धर्म-संस्था, अखवार, रेडियो, डाक-घर, तार- 
घर, मंदिर, मसलिढ जितनी संस्थाएँ हैं, वे सब एक-दूसरे के साथ गुथी हे | इस 
चक्रब्यूद्द मे से रास्ता निकात्ना है | 
इसमे बुद्धि रगानी पड़ेगी | कोन॑-सी वुद्धि ? जो हृदय की स्वेदनाओं ओआर 
आबेगों से मुक्त हो ! बह प्रश्षाल्ति बुद्धि होगी । उस बुद्धि का अब काम है | 
बह बुद्धि ऐसा करे, जिससे मनुष्य के व्यक्तित्व और पारस्परिक व्यवहार मे 
सवाठित्वि हो | इसके विज्ञान का विकास करना आवश्यक है। सत्याग्रह के 
साथ प्रतीकार के क्षेत्र मे हमने इसकी थोडी-सी चेष्ठा की, लेकिन अब तो समाज- 
निर्माण के काम में इसकी चेष्टा करनी है | सामाजिक सम्बन्धो के क्षेत्र में परि 
वतन करना है | समाज-परिवतन की प्रक्रिया वही हैं कि मनुप्वा के पारस्परिक 
सबधो के क्षेत्र में संवादित्त और सार्मजत्थ का विकास किया जाय । हमारी 
सम्बाओं का नव-सस्करण करने की आवब्यकता है | 
पर ट्सके लिए हमारे पास अभी कोई बना-वनाया नक्शा नहीं है। इसके 
क्रम-विकास की अभी पूरी-पूरी योजना वनी नहीं हे क्योकि अभी प्रयोग करने 
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हैं और हो सकता है कि इस दिशा मे असफल प्रयोग करने हों, क्योंकि सबसे 
बड़ी दिकत यह है कि अपने अज्ञान का भी हमे ज्ञान नहीं है | 


युद्ध का व्यापार 


अब तक सस्थाएँ सशस्त्र सघर्ष के आधार पर चली है। शिक्षण-सस्थाओ 
ने इसी प्रकार की सनोवृत्ति बनायी है, धार्मिक संस्थाओं ने इसी तरह के धार्मिक 
सस्कार दिये हैं, प्रचार की संस्थाओ ने इसी बृत्ति के निर्माण के लिए शिक्षण- 
सस्था और धार्मिक संस्था--दोनो के साधनों का उपयोग किया है। आशिक 
संस्थाओं ने तो इसको सब तरह से उत्तेजन दिया है, क्योकि वे युद्धजन्य अवसर 
से हमेशा छाभ उठाना चाहती है | मनुष्य का आर्थिक स्वातन्त्ब, उनकी 
आर्थिक भूमिका युद्ध चाहती है | कोई गीत-युद्ध चाहेगा, तो कोई उष्ण-युद्ध | 
उद्ध इसलिए चाहता है कि युद्ध से आर्थिक क्षेत्र मे छाभ के लिए. अवसर 
मिलता है। आज दुनिया मे सबसे वड़ा व्यापार युद्ध का है। युद्ध के क्षेत्र मे 
व्यापार के लिए जितना अवसर है, उतना कहीं नहीं है। इस तरह संस्थाएँ 
आपस में शुथी हैं । 

एक दफा आप यह निश्चय करें कि संस्था का उद्देश्य, प्रतियोगिता और 
संघर्ष होगा, तो संस्था का स्वरूप बदल जाता है, सारी संस्थाएँ मिली-जुली होने 
से उनका ढंग, नक्शा और चित्र बढल जाता है | संस्थाओं का आशय, भूमिका 
ओर स्वरूप तीनों बदल जाते हैं | 

मनुष्य ने सबका भय छोड़ दिया है| उसने ईच्वर का भी भय छोड़ दिया 
है। प्रकृति को तो वह नित्य परास्त कर रहा है। प्रकृति का भय निकल गया 
है। जंगली जानवरों से भय नहीं रहा है। वीमारियों से भय नही रहा है। 
मनुष्य ने बहुत से भयो को जीत लिया है, लेकिन उसे अपने अति ही भव है ! 
बह अपने को नहीं जीत सका | सारा भय यहाँ आकर केन्द्रित हो गया है। 
भनुष्य को अपने से डर है | मनुष्य को मनुष्य से डर है। 


संगठन में तीन बृत्तियों का अभाव हो 


सगठन मे से हम तीन वृत्तियों को हटाना चाहते है। हमारा सगठन 
सविधानात्मक नहीं होना चाहिए। शासनात्मक तो हो ही नहीं । जहाँ तक हो, 
हमारे सगठन के लिए, किसी संविधान की आवश्यकता न हो और यदि 
संविधान हो भी, तो उसमें नियम कम-से-कम हो । और जो नियम हो, उनसे 
से अधिकाश अलिखित ही हों | लिखित नियम कम-से-कम हों | 


१७ 


२७०८ अष्टिसक फ्रान्ति की प्रक्रिया 


दण्ड-अक्ति पर विश्वास 


दूसरी बात यह ह कि हमारे जो सगठन है, उनका सबंध अदालत, पुल्सि 
और आसन-संस्थाओं से न हों | हमारी सस्वाओं में नैतिक, सामाजिक और 
कानूनी-तीनों प्रकार के अपगब होगे। छेकिन उनके लिए हम काइुन 
पुल्सि और सरकार के अधिकारियों के अविकार का उपयोग नहीं करेंगे। 
ट्सकी कीमत हमे क्या देनी पदेगी? रभी हमारी सस्था में गवन होगा, 
कमी कुछ | विद्यमान सस्थाओं की कट से छुटकारे के लिए; उनके चक्रव्यूह 
से बाहर निकल्मे के लिए कुछ कीमत तो देनी ही होंगी । यद्द कीमत देने की 
हिम्मत हममे नहीं है. क्योंक्रि हमने यह मान लिया है कि पुलिस, फीज़ ओर 
जेल के कारण मनुप्य सत्यव्त्त 7 । अगर अदालत, पुलिस और जेल्खाने का 
डर न हो, तो मनुप्य सत्पदृत्त नहीं रतगा | 

मनुष्य की बुद्धि मे तो विच्चास £ ही नहीं, उसके हृटय मे भी विध्वास 
नहीं है| इसलिए हमारी सस्थाएँ अिसात्मक प्रक्रिया की वाहक नहीं बनती | वे 
अद्िसा के वत्तत के अनुसार नहीं चलती । भीतर से हम सव चोगा का विस्वास 
उड-द्कक्ति पर है । इसका प्रयोग हम नहीं कर पाये कि क्या कोई संस्था दंड- 
शक्ति के विना, ठड-निरपेक्ष, हो सकती है ? अधिक-से-अधिक क्या होगा ? वही 
न क्रि संस्था टट जाबगी | टूट जाब, तो बहुत गेने का कारण नहीं है | महत्त्व 
प्रयोग का है, सफलता का नहीं। यह हिम्मत का काम दे | 

निर्वाचन न हो 

इन संस्थाओं में निर्वाचन नहीं दोना चादिए। प्रतिनिधित्व हो, लेकिन 
निर्वाचन नहीं | एक सहज-प्रतिनिवित्व होता है| तिहूक, गाधी इस देश के 
सहज-प्रतिनिधि थे। यह सहज-प्रतिनिवित्व जहाँ होगा, वहाँ प्रत्मक्ष या अप्रत्यक्ष 
पद्धति का कोई चुनाव नहीं होगा । अगर सहज प्रतिनिवित्व नहीं डोगा, तो 
अप्रत्यक्ष चुनाव भी उतना दी उपठ्रव कर सकता है, जितना ग्त्यक्ष खुनाव | 
आज की परिस्थिति में जब कि गाँव के पास कम-से-कम सत्ता है, राज्य और 
सब-गज्य के पास अधिक सत्ता दे--ऐसी परिस्थिति मे तो अग्रत्यक्ष चुनाव 
अनर्थकारक होगा | जहाँ अधिक-से-अधिक जिम्मेवारी है, चहों प्रत्यक्ष प्रति- 
निधित्व चाहिए । नागरिक के लिए जहाँ अधिक-से-अधिक दावित्व है, अधिक- 
से-अधिक कर्तव्य है, उस क्षेत्र मे उसका ग्रत्वक्ष ग्रतिनिधित्व चाहिए | जैसे-जैसे 
ऊपर के श्षेत्र में सत्ता और जिम्मेठारी कम होती जायगी, वेसे-बैंसे अप्रत्यक्ष 
प्रतिनिधित्व दो, तो हर्ज नहीं है। लेकिन आज की परिस्िति में गाँव में सत्ता 
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हो बहुत कम है, ऊपर सत्ता अधिक है। अप्रत्यक्ष चुनाव से थोड़े से आर्थिक 
लाभ के सिवा कुछ लाभ होनेवाला नही है | 

हमारी अपनी जो सगठनात्मक संख्याएँ होगी, वहाँ सहज-प्रतिनिधित्व 
होगा | आप लोगों ने अपना काम वॉटते हुए कहां कि रिपोर्टिंग का काम पद्मा 
करेगी | यह केसे हो गया ? अपने-आप हो गया | कोई चुनाव नहीं हुआ । 
प्रतिनिधित्व है और वास्तविक प्रतिनिधित्व है| एक काम वह कर रही है, जिसके 
पीछे आप सबकी सम्मति है। दूसरे से कहा कि वीमारो की तरफ त॒म्हें देखना 
है। तीसरे से और कुछ कह दिया | यह आपस मे आप लोगो ने किया | आप 
अगर खर्य सोचेगे, तो आपको ही पता नहीं चलेगा कि यह सब केसे हो गया | 
में इसे 'सहज' कहता हूँ । इससे प्रतियोगिता नही है । किसीको आपके खिलाफ 
शिकायत नहीं है। आपके खिलाफ अविष्वास का प्रस्ताव भी नहीं आयेगा, 
क्योंकि प्रसाव आने के पहले ही आपको गंध आयेगी । सखाओ में यह चीज 
खामाविक रूप से आती है | याने मनुष्य का जितना विश्वास हम विचारपूर्वक 
नहीं कर सकते, उतना विश्वास खभावतः हममे है । 


देहात से एक व्यक्ति काशी आ रहा है। घर से वह जब चलता है, तो 
लोग कहते है कि 'त्‌ काशी तो जा रहा है, जरा सेमल के रहना । वह कहता 
है कि 'मुझे क्या माल्म नहीं है कि अगर में मर जाऊं, ते कागी के आदमी 
लात मारकर देखेंगे कि दर असल मै मरा हूँ वा नहीं ” वह यहाँ आता है । 
रास्ते मे उसे बिच्छू काटता है। वह चिब्लाता है--दौडो-दौड़ो !! पर यह 
वह किससे कह रहा है ! उन्ही काशी के लोगो से कह रहा है, जिनके लिए 
वहों से यह कहकर चला था कि में मर जाऊँगा, तो वे छाग्र को छात मारकर 
देखेंगे कि दरअसल मरा हूँ या नहीं । अब <दौडो-दौडो” वह उन्हीं से क्‍यों 
कह रहा है ! इसीलिए कि मनुष्य में यह खाभाविक प्रश्नत्ति है कि वह दूसरे 
मनुष्य पर विश्वास करता है | अविश्वास के लिए कारण होते हैं । 

भौतिक विज्ञन का नतीजा यह हुआ कि और सब प्रकार के भव तो कम 
हो गये, लेकिन मनुष्य का भय बढ़ गया । अपनी इन ससथाओ में अगर हम 
भनुष्य पर विश्वास का प्रयोग कर सके, तो करें | इससे कौटुबिकता की तरफ 
हमारा कदम बढ़ेगा | 


संगठन केसा हो ? 


सविधान न हो, नियम कम-से-कम हो | और वे भी अलिखित हो। प्रति- 
निधित्व हो, लेकिन निर्वाचन न हो। हम इसको समाजब्यापी करना चार 
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हैं | बिनोवा ने इसे तत्र-मुक्ति कहा । झासन-मुक्त समाज की तरफ जाने के 
लिए हमारी अपनी सस्थाओं में तन्त्र-मुक्ति आवच्यक हे । अब इनमे जो सेवक 
होंगा, उसकी भूमिका क्या होनी चाहिए ? एक बात खूण अच्छी तरह समझ 
लेनी चाहिए कि सैनिक की म्नोद्रत्ति जसी अखस्थ होती है, बसे ही सेवक की 
मनोंव्रत्ति भी अखस्थ टै। सेनिक के वल्थिट सुवोग कोन-सा है ? बुद्ध । और 
सेवक के लिए सुयोग कोन-सा ? संकट, दश्ख और विपत्ति | 

आप सेवा-परायण व्यक्ति 6! मतलब, आप सेवा की खोज भे है | अगर 
कही सकट न हो, विपत्ति न हो; तो आप बेकार #। इसलिए हमारी मनोदत्ति 
यह होनी चाहिए कि ऐसा समाज बने, जिसमे सेवा के लिए अवसर न हो | 


उमशान का उद्घाटन 


मुझे बाद है कि एक दफा एक शिविर में गया था| वहँवाल ने मुझे 
उस गाँव की तरक्की का हाल मुनावा | बाद मे उन्होंने कह्य कि ठवाखाने की 
यह नयी इमारत वनी है। अनावास आय आ गये, तो दसका उद्वाटन कर 
दीजिये और हमे आज्ीर्वाद दें दीजिये ।! ब्मने कह्य कि बाहर से हम उद्घाटन 
तो कर देते 5, क्योंकि हम बीमार तो है ही नहीं कि इसका उद्घाटन कर 
सके | लेकिन आश्यीरवांद यह दे कि इसमें पहले बीमार आप दाखिल हों |! आप 
कहेंगे कि यह आज्रीर्वाद केसा ! यह तो थ्ाप है !! मेने कह्ा कि अगर यह 
अस्पताल है, तो इसमे और क्या आश्वीर्वाद दे सकते हैं १? 

हमारे एक सन्माननीय मित्र, खादी-संस्था के संस्थापक जिस दिन मेरे, 
उनका शव लेकर हम च्मग्ान पहुँचे, तो वहां उनके लिए. शोक-समा हुई | 
उसमे उस नगर की म्युनिसिपेलिणि के एक सदस्य का पहला भाषण हुआ | 
उन्होंने कहा कि वह बहुत अच्छा सुयोग है। हमने वह च्मशान घाट अमी 
वनवाया हैं और पहला ही शव इस महापुरुष का आया | बडा सदमाग्य हुआ 
कि इसका उदाटन एक महापुरुष के छव से हो रहा है !! 


मानठ्य-प्रधान संगठन 
मेने तीन संखाएँ. वताबी थीं--अठाछ्त, गुल्सि और जेल्खाना | इनके 
सिवा लिन्हें आप सेवा की उस्थाएँ कहते हैं, उनका उपयोग मी समाज में 
कम-सें-कम होना चाहिए | यह एक सेवक की भूमिका है | समाज में सेवा 


लिए जो संस्वाएँ है, उनका उपयोग करने की नौबत नागरिक को न आये 
यह सेवा की भूमिका है| इसलिए हमारा संगठन सह्योगात्मक होगा, संधर्पात्मक, 
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प्रतीकारात्मक नहीं और सेवात्मक भी नहीं। हम चाहेंगे कि वह दिन भगवान्‌ 
जल्द-से-जल्द दिखाये, जिस दिन मनुष्य समानता की भूमिका पर एक-दूसरे के 
साथ सहयोग और सहभोग करेगे, सेवा और सहायता की आवश्यकता न होगी | 

समान भूमिका से सहयोग हमारी संस्थाओं का शिखर है | इसलिए हमारी 
संस्थाएँ व्यक्तिनिष्ठ नही, मानवनिष्ठ होगी | वे संगठननिष्ठ तो होगी ही नहीं, 
नियमनिष्ठ तो होंगी ही नही, व्यक्तिनिष्ठ मी नहीं होगी | वे मानवनिष्ठ होगी | 
उनमें जो व्यक्ति होगे, उनका एक-दूसरे के साथ सबंध होगा, हर व्यक्ति केंद्र 
होगा ओर हर व्यक्ति परिधि होगा | सस्था का जो बृत्त होगां, उसका केद्र 
और उसकी परिधि भी व्यक्ति होगी। इस प्रकार का मानव्य-प्रधान संगठन 
होगा; नियम-प्रधान, शासन-प्रधान और ठडनप्रधान नही होगा | 

इस बात का थोड़ा-सा अनुभव आप लोगो ने वहाँ किया है। थोडे दिन के 
लिए. आप सभी मेहमान थे । “थोड़े दिन की बात है। सह लो, निभा लो-- 
इतना अगर आप सोच सकते है, तो अब इससे आगे जाना होगा--जहाँ 
सहना और निभाना न पड़े, ऐसा चिरस्थायी सगठन कैसे बने ! इन्ही तत्त्वो 
पर, इन्ही आधारों पर यह बन सकेगा । जहाँ सहने और निभाने की जरूरत न 
हो, सव खुलकर रह सके, साथ रह सके, प्रेम से रह सके। इसके लिए, स्नेह 
और विवेक की आवश्यकता होगी | यह प्रेम कहों से आयेगा १ कुछ सगठन 
की प्रेरणा मे से आयेगा और कुछ सहवास मे से आयेगा | संगठन की प्रेरणा 
प्रेममूछक होगी; क्योकि अब दूसरा कोई उद्देश्य इसमे नहीं रह गया। समान 
प्रयोजन है | यह स्नेह बढ़ेगा केसे ! सहवास से बढेगा | नहीं बढेगा, तो सगठन 
हट जायगा | दृूट जायगा, तो क्या करेगे ? प्रसाद बोटेगे | यह कोई विचित्र 
वात नहीं है। पोता हुआ तो बारहवे दिन प्रसाद बॉटा, माता मर मयी तो 
बारहवे दिन प्रसाद वॉटा | संस्था के जीवन और मृत्यु के विषय में थीडान्सा 
तट्स्थ होना पडेगा । ऐ 
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प्रइन : मालकियत और मिल्कियत में व्यक्ति अपने व्यक्तित्र की सुरक्षा 
और सुग्ब का सरक्षण देखता है। आनेवाले खस्थ समाज में जब स्नेह और 
सहयोग का वातावरण होगा, तो व्यक्ति खुभी से अपनी मालकिवत छोड देगा । 
सक्रमण-काल मे ऐसी कोन-सी उदात्त प्रेरणाएँ हों सकती हे, जिनसे व्यक्ति 
मालकियत ओर मिल्कियत के विसजन को तेयार हो सके ! 
ठादा : मेरा अपना ऐसा विश्वास है कि हमे मनुष्य के मन से इस विचार 
को हमेशा के लिए मिटा देना चाहिए कि बगंर रिश्वत के मनुष्य अपने कल्याण 
के लिए तैयार नहीं हे | इस भावना को समाज से हट देने की आवशष्यकता 
है | आज तक सारी संस्थाओं ने इसका परिषोप किया है--धर्म-सस्थाओं नें, 
शिक्षण-सस्थाओं ने भी आशिक और राजनैतिक सस्थाओ ने किया हो, तो आश्रय 
नहीं, लेकिन शिक्षण-संस्थाओं ने आर धार्मिक संस्थाओं ने भी किया है | रोच- 
नार्था फलश्रुत्तिः | वर्म मे रुचि पेठा कब होंगी ? फलश्रुति बतलाओगे तब | 
क्या जीवन ओर सह-जीवन अपने में नियामते नहीं हैँ ? क्‍या मनुस्य 
जीवन का सबसे बड़ा वेमव सह-जीवन नहीं है ? मनुष्यों को यह सिखाइये कि 
सब्रिभालित सपत्ति परिवर्दित स्पत्ति है। जिसको हम वॉट लेते है, वह चीज 
ग॒त-गुणित हो जाती हैं | बॉग्ने का मतलब ही है कि उतने गुना वह हो जाती 
। इस भावना को फेल्यने की आवच्यकता है । 


वितरण की भावना ऊँसे फेले ? 


अब सवाल यह है कि यह कैसे फैलाबा जाय £ जिसके पास मालकियत 
आर मिल्किवत 6, उससे पूछिये कि जिस समाज़ के विरुद्ध जिस सपत्ति का 
संरक्षण तू चाहता है, उसका आश्वासन कोन ठेगा ? मालकियत और मिल्कि- 
यत् अगर समाज-सम्मत न हों, तो उनका सरक्षण समाज केसे करेगा ? आखिर 
मालकियत और मिल्कियत है तो सामाजिक परिस्थिति पर ही निर्मर ! सामा- 
जिक वातावरण अगर मालकियत और मिल्कियत के यग्रतिकूल हो, तो क्या 
व्यक्ति स्वर्य उनका सरक्षण कर सऊता है १ इस पर बहुत गहराई से सोचने की 
आवश्यकता है। 
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जब हम यह कहते है कि व्यक्तिगत ख़तन्त्रता का आश्वासन सपत्ति में है, 
तब सवाल यह होता है कि जिस संपत्ति से व्यक्तिगत स्वतन्त्रता का आश्वासन है, 
उस सपत्ति का संरक्षण कौन करेगा ? यह सरक्षण वह समाज करेगा, जिस 
समाज से आप रहते है। सामाजिक मान्यता अगर व्यक्तिगत स्वातन्न्य और 
समत्ति के प्रतिकूल हो, तो उसका संरक्षण नहीं हो सकता | फिर सवाल यह 
होगा कि तब फिर हम सामाजिक मान्यता को ही अनुकूल क्‍यों न बनायें! 
खामित्व और सम्पत्ति के प्रतिकूल क्यों बनाये ! यह हमारे हाथ की बात 
नहीं है | 
जहाँ सी मे से सत्तर-अस्सी आदमी स्वामित्व-विहीन और सपत्ति-रहित है, 
वहाँ स्वामित्व और व्यक्तिगत सपत्ति के अनुकूल भावना का सरक्षण करना 
आपके हाथ की वात नहीं है। तो फिर व्यक्तिगत मालकियत और खामित्व 
सावत्रिक कर दीजिये | उसको सार्वत्रिक करने का ही नाम है उसका समाजी- 
करण | आखिर उपभोग तो समान हो ही नहीं सकता, क्योंकि मनुष्य की उप- 
भोग की शक्ति कम और अधिक है। इस समानता का मतलब क्या है। 
तुल्यता--आवच्यकता के अनुरूप उपभोग | आवश्यकता के अनुरूप उपभोग 
का आश्वासन समाज में होनों चाहिए. । आप जरा इसका विचार कीजिये कि 
जिस समाज में समाज के ही खिल्मेफ संरक्षण की आवश्यकता हो, उस समाज 
में हम केसे रह सकते है ? छोगों मे रहकर लोगो से सरक्षण की आवश्यकता का 
मतलब यह है कि हम परलोक जाने की तैयारी में लग गये हैं । 
इसलिए, जब यह कहा जाता हे कि व्यक्तिगत सपत्ति व्यक्ति के सरक्षण का 
आश्वासन है, उसका इतना भर्यादित अर्थ है कि उस सपत्ति का सरञण धम्माज 
करें | कौन-सा समाज करे १ वह, जिसके अपने पास संपत्ति नहीं है, जिसका 
अपना स्वामित्व नही है | वह कैसे हो सकता है ” इसलिए जो खामित्व और 
सपत्ति के विसर्जन को अव्यावहारिक मानते हैं, असछ मे आज के सदर्भ में 
उनकी यह बात ही अधिक अव्यावहयारिक है | स्नेह या सद्भाव होगा था नहा 
होगा, इसे छोड दीजिये, समान उपभोग का संयोजन तो होगा | के सा कि 
उपभोग का सयोजन ही आवश्यक हो जाता है, वहाँ सम्रह की कोई भरणा कोई 
रहती है। उसका समाज पर कांड 
रहती । थोडी-बहुत रहती है, तो बहुत क्षीण रहता है । का िल। 
प्रतिकूल परिणाम नही होता । व्यक्तिगत स्पत्ति के भोग मर 
सरकार से सहयो/ मी सिप मम। कम्युनियी 
प्रइन : सरकार की ओर से कोई लार्वज तरह सहकार्य करना 
प्रोजेक्ट, पचरवर्षीय योजना आदि, तो हम लोगों को किस 
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चाहिए ? हममे से कुछ लोग कहते हे कि हम छोगों को सरकारी काम में सह- 
कार्य नहीं करना चाहिए | तो, इम लोगो को क्या करना चाहिए : 

दादा : सरकारी और गेर-सरकारी छा भेद अपने मन से निकाल देना 
चाहिए | जो झ॒म कार्य है, वह शुम है। जो कल्याण का कार्य है, वह कल्याण 
का कार्य है--चाहे हमारा प्रतिपक्षी भी क्रो न करता हो। यह सरकारी है, 
यह गेर-सरकारी है, ऐसा हमारा विचार नहीं है। अच्छा काम जो कोई कर 
रद्य हो, उसमें अगर हमारे सहयोग से कुछ अधिक प्रगति हों उकती है, तो 
हमारा सहयोग उसे मिलना चाहद्ििए | 

प्रइझन : कोई इसका नाजावज फायदा उठाये तो ! 

दादा ५ नाजावज फायद्य तो अच्छी चीन से ही उठाया जा सकता 
है, बुरी चीज से नहीं। आपने मगवान्‌ को शैतान का नाम लेते कमी 
सुना है ? गाघी के नाम से, भगवान्‌ के नाम से, अच्छा काम करनेवाले के 
नाम से लोग फायदा उठाते दे । इसके लिए क्या उपाय है ? इसके लिए क्या 
अच्छा काम छोड दे ? नहीं, अच्छे काम में सहयोग कीजिये, छुरे काम में मत 
कीजिये | यह शक्ति अगर हमारे कार्यकर्ताओं मे नहीं हे, तो इसका मतल्व वह 
है कि हमारी कुशलता और सामर्थ्य दोनों मे कमी है । 

शक्ति कम हैं, तो उसे बढाना पढ़ेगा | एल्बाल में जब सवाल आया, तों 
अकेला में ही इसका विरोधी था | झुझे कुछ ऐसा छूगता था कि इसमें बहुत 
बड़ा खतरा है | हमारे कार्यकर्ता को सरकारी नोकर निगल जायेंगे तो शकरन्‌ 
नवुद्रीपाद और डाक्टर जेड० ए० अहमद जैसे कम्युनित्ट कार्यकर्ता मी मुझसे 

कहने लगे कि आपके मन में भय हैं ओर भय के साथ अहिंसा कैसे चलेगी ! 

प्रदव : अगर सरकारी वोजनाओं में भृदान-कार्यकर्ता हिल्‍्सा लेगे, तो 
निकम्मे हो जायेंगे | 

दादा + यही तो में आपसे कह रहा हूँ कि इस कायर हैं, अहिंसक नहीं! 

हम यह सान लेना चाहिए कि अगर हमारे मन में डर हैं, तो इम अहिंसक 

काम नहीं कर सकते | डस्कर सहयोग नहीं हो सकता | 


कार्यकर्ताओं से अपेक्षाएँ 


प्र्च ः आप हमसे अहिसिक कार्यकर्ताओं के नाते आज की परिस्थिति में 
क्या अपेक्षा रखते हैं १ संक्षेप में कार्यक्रम पर ग्रकाश डाले ] 

दादा : आप से मेरी कई अपेक्षाएँ हैं। पहली अपेक्षा यह हैं कि आप व्येगों 
में आपस में भनमुटाव न हो | इसका मत्तव्य यह है कि परस्पर अविश्वास न रहे | 
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परस्पर विधास 


में यह नहीं कह रहा हूँ कि केवल आप एक-दूसरे की निंदा न करे | यह 
सभ्यता से भी हो सकता है | एक शिक्चाचार है कि भाई, जाने दीजिये, हम 
किसीके खिलाफ कुछ कहना नहीं चाहते ।' 'छोड़ दीजिये', यह हमारा स्वभाव 
नहीं है । यह तहजीव का तकाजा है कि किसीके खिलाफ हम कुछ कह नहीं 
सकते | इससे ज्यादा और क्या कर सकते है १ क्या हम एक-दूसरे का विश्वास 
कर सकते है १ यह बहुत आवश्यक है। पठानकोट मे मैने कार्यकताओ से कहा 
था कि अब जिन लोगो मे विव्वास नहीं रह गया है, उन लोगो को पद-मुक्त 
कर देना चाहिए | एक तरफ से साहस का अभाव, दूसरी तरफ से विश्वास 
का अभाव | ये है हमारे कार्यकर्ताओं की मुख्य बीमारियों। क्या इन्हे वे हटा 
सकते है ! 

निधि-मुक्ति हुई । कार्यकर्ता थोड़े ही दिनो के बाद अपने-आपको असहाय 
अनुभव करने लगे । जब निधि-सुक्ति हुई, तव उसका स्वागत किया। उस 
वक्त क्या भावना थी ? कुछ कार्यकर्ताओं को बहुत वेतन मिल जाता है, कुछ 
को कम | तो, बेतन ही न हों तो सब समान हो जायेंगे | देखने की बात है कि 
कार्यकर्ता के मन में किस तरह की भावना थी ? जो भावना हमारे भीतर नहीं 
है, उसे लोगो मे केसे जाग्रत करेंगे ! 

तत्र-मुक्ति के वक्त क्या भावना थी ! हमारे जिला प्रतिनिधि बेवकूफ है, 
पर इनका हुक्म हमे मानना पड़ता है। तो, किसीका कोई हुक्म नहीं मानेगा, 
यही स्थिति अच्छी है। सत्ता की प्रतियोगिता और संपत्ति की ईर्ष्या से से हम 
एक महान सिद्धान्त की तरफ मुड़े | बुद्धि ने उसका स्वीकार किया, श्त्ति 
पिछड़ गयी । वृत्ति विचार के साथ कदम न मिला सकी | अब यह वृत्ति का 
ही विषय है | इसलिए, इसमे अपने दिल को ही वदलने की वात है | जिस तरह 
भौतिक परिस्थिति का परिणाम होता है; उसी तरह मलुस् को अर 
- प्रेरणाओं का, भावनाओं का भी परिणाम होता है। जैसे विकार का प्‌ 


होता है, वैसे ही गुण का भी परिणाम होता है| मैंने कहा था कि समरदायवाद 


नही, मानव-निष्ठा होगी, तो मेरा मतलब यह था कि हममे से हर व्यक्ति अपने 
में उन भावनाओं का विकास करेगा, जिनकी स॒ुगध फैले | 

क्राति के लिए एक मनोदत्ति की आवध्यकता होती है, एक दख की आव- 
स्यकता होती है। उसके बिना एकात्मता नहीं आती | एकात्मता यातो 
कम्युनिस्ट पद्धति से आयेगी या आपकी पद्धति से । आपकी पद्धति का अर € 
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कि पद्धति नहीं होगी। आपकी पद्धति मे ही पद्धति का न्यूनतम असल है, 
अगर अभाव नहीं है तो। इसलिए व्यक्तिगत दावित्व बढ़ जाता है। जहाँ 
व्यक्ति से पद्वति पर अधिक जिम्मेवारी हैं, वहों व्यक्ति का दायिल कम होता दे | 
जहाँ पद्धति से व्यक्ति पर अधिक जिम्मेबारी हैं, वहाँ व्यक्ति के प्ुरुषार्थ की 
अपेक्षा अविक है । और यह इसलिए करने की आवस्यकता दे कि टसके बहुत 
बुरे परिणाम अब तक निकले ह | 


तथ्यों की प्रतिष्ठा 


दूसरी चीज बह द कि तथ्यों की ग्रतिण्ठा हमारे आदोलन में होनी चाहिए | 
अब तक इमारे तथ्य भावनात्मक थे । नतीजा यह हुआ कि भावना के क्षीण 
होते ही हमारे तथ्य भी तिरोहित होते यथे | पच्चास लाग्ब एकड जमीन दै कहाँ ? 
जमीन मिलती जाती है, तब भी ओकड़ा पच्चास छाख से ऊपर नहीं जा रहा है | 
इसका कारण वह है कि पुरानी वहुत-्सी जमीन नकली है, झठीं हे। जो नयी 
आती है उसको उसी ओकड़े मे ठाखिल करना पडता है। क्राति में ऑकटे 
साकेतिक होते है | छेकिन सकेत में भी वस्तु की ग्रतिष्ठा चाहिए.। वस्तुस्थिति 
की प्रतिश् अगर सम्न में नहीं है, तो वे सारे-के-सारे सकेत वायु-मंडल में विलीन 
द्ो जाते है | ः 

इमने अपनी असफल्ताओं को सोचने की कोशिश भी नहीं की है । हमेशा 
यही सोचा कि यह कार्यक्रम सफल नहीं हुआ. इसलिए दूसरा चाहिए। लेकिन 
यह कार्यक्रम असफल क्यों हुआ, इसका विचार नहीं हुआ | 


दंडनिरपेश्ष क्षेत्र 


क्या हम ऐसे किसी एक क्षेत्र का निर्माण कर सकते हैं, जहाँ के लोग कहे 
कि हमारे क्षेत्र में पुल्सि की आवश्यकता नहीं है। में शाति-सैनिक के व्यापक्र 
कार्य का उल्लेख कर रहा हूँ कि उसके क्षेत्र में कम-से-कम क्या परिणाम होना 
चाहिए | ऐसे क्षेत्र हम कितने बना सकते हे? क्या सारें देश मे छाख, दो 
व्यख की आबादी का ऐसा क्षेत्र बना सकते है, जहाँ छोग कहे कि यहाँ पुलिस 
की आवश्यकता नहीं दे ? तो क्या सरकार पुल्सि को हटा ले? हयाये नहीं, 
रहने ठे | बढ वहाँ फिर सिविल्यिन्स'--नागरिकॉ--की तरह रहेगी। अगर 
इस दे से हर ठिद्या में--उत्तर, दक्षिण, पूर्व और पश्चिम मे-दों-टों छाख के 
ऐसे क्षेत्र बना सकते हैं, तो आपसे कद्ट सकता हूँ कि चीन के ग्रस्ताव के समय 
आपको जो कहना पड़ा कि आज हमारी उतनी अहिंसात्मक तैयारी नहीं हैं, 
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आपकी यह बृत्ति बदल जायगी | चार दिद्याओं मे ऐसे चार दड-निरपेक्ष क्षेत्र 
हो, जहों के लोग यह कहें कि यहाँ सरक्षण के लिए पुलिस की आवश्यकता 
नही है, हम एक-दूसरे का संरक्षण कर छेगे । वहाँ केवल अविरोधी स्वार्थ और 
अविरोधी उद्देश्य ही पनप सकेंगे, विरोधी स्वार्थ और विरोधी उद्देग्य नहीं । 

हमे सोचना है कि रोजयारो से, उद्योगो मे, सामाजिक व्यवहारों मे जो 
पारस्परिक विरोध है, उन विरोधी की जगह क्या अविरोध की खापना हम 
किसी क्षेत्र भे कर सकते है ? थोडी देर के लिए. भूल जाइये कि यत्र होगे या 
नहीं, लेकिन क्या इतना हो सकता है कि गाँव में विजली आयी है, तो एक भी 
घर बिजली के बिना नही है ! अगर गॉव में आटे की मिल है, तो उसका लाभ 
पूरे गॉव को मिल जायगा १ क्‍या ऐसा कोई लाख-दो-लाख का क्षेत्र हो सकता 
है, जहों स्वार्थों का विरोध क्षीण हो गया है ! वह इतना श्रीण हो गया है कि 
परस्पर विरोधी स्वार्थों में सहअवस्थान है । 


कोई भूखा न रहे 


तीसरी चोज, उस क्षेत्र में कोई मूखा नहीं रूता, कुछ लोग वेकार 
भले ही हों | तब सवाल होगा कि जो भूखे हैं, उनको मुफ्त मे खिलाये : 
हों, मुफ्त में योजनापूर्वक खिलाइये | अब तक जो आल्सी रहे, वे प्रतिष्ठित रहे 
हैं। भविष्य मे आल्सी प्रतिष्ठित नही रहेगा | वेकार भी प्रतिष्ठित नहीं रहेगा । 
लेकिन उसकी वेकारी सामाजिक दोष के कारण है, इसलिए उसको ग्रतिष्ठा- 
पूर्वक अन्न मिलना चाहिए, । 

प्रइन : ऐसा कार्यक्रम हाथ में छेगे, तो राहत का काम होगा | उसमे 
मालकियत के परिवर्तन की या क्राति की वात कैसे हो : 

दादा : इसमें मालकियत के परिवर्तन की और क्राति की बात कहों आयेगी, 
यह देखना है। यहाँ ढंड-निरपेशता की वात आयेगी और स्वार्थों के विरोध 
परिहार करने की बात आयेगी | यह इस ढंग से आयेगी कि भायद आपको पता 
नही चलेगा कि कैसे आ रही है। व्यक्तिगत संपत्ति का आइवानन जो समाज 
देता है, उस समाज का दायित्व होता है कि उसका सरक्षण हो। जहाँ ८० 


है अ 
प्रतिशत छोगो का खार्थ एक है और 


२० प्रतिशत लोगो का खार्थ दूसरा हैं, 
चहों दड-निरपेक्ष परिस्थिति के लिए दोनों को एक-दूसरे से परस्पर जो व्यवहार 
करना हो, उसमे हार्दिकता अधिक आनी 


नी चाहिए। यह हार्दिकता हमसे उस 
तरफ ले जायगी | 
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प्रतिमास सहभोञ 


इसके अलछावा ठड-निरपेश्न क्षेत्र में महीने मे एक बार अधख्यब्यों के साथ 
भोजन हो | 

प्रझन : पकाये कीन ! 

दादा  बह्मण पकाये, ब्राह्मण के बर पकाया जाब, सब छोग साथ 
ब्रैठकर खाबे ओर परोसनेवाल्ा दरिजन हो। मकान वाह्मण का हो, वरतन 
ब्राक्षण के हों, क्योंकि धरिजनों के बरतनी से आयद मास पक्रा हो; वें 
अपनित्न हों | 

ग्रच्न : हरिजन को ब्राह्मण अपने घर में नहीं घुसने देगा तब ! 

द्वादा ' इसको मेने नागरिकता के प्राथमिक अधिकारों की खापना का 
कार्यक्रम माना है। यह आम-स्वराज्य का कार्यक्रम है। में इतना ही कहता हैं 
कि आपने हर नागरिक को संविधान में जो मूल्यूत अधिकार दिये हैं उतना 
तो कीजिये । जैसे नीग्रो ढोट दे सके और म्युनिसिपेलिटी में जा सके--अमेरिका 
मे यह समाज-सुधार नहीं है। क्राति का वह ग्राथमिक कदम है | इसी तरह 
अस्पृष्यवा-निवारण को हमने प्राथमिक कठ्म माना है । 

मैंने क्रम वतलाया है। पहले ठड-निरपेश्न क्षेत्र हो | वहों हरिजनों की और 
सवर्णों की मारपीट में पुलिस की लरूरत नहीं होगी। कोई इज नहीं दे, 
अगडा हों गया; छेकिन पुल्सि की जरूरत नहीं है, हरिजनों का कोई नुकसान 

नहीं होगा | हरिलन वहाँ विना तकलीफ रह सकते दें | अट्टानवे सवर्णों के साथ 

दो इरिजन वहाँ रद्द सकते हैं | हरिजनो के घर में आग छगती है, ९१८ आदमी 
युल्ससि को वहाँ आने नहीं देते हैं, यह दंड-निरपेश क्षेत्र नहीं हैं। दड-निरपेक् 
का अर्थ है वह क्षेत्र, जिसमें अल्यसख्यक्र, कमजोर और असमर्थ सुरक्षित हैं । 

तो, पहली वात है. दंड-निरपेक्ष क्षेत्र, दूसरी वात, उस क्षेत्र में कोई भूखा 
न रहे और तीसरी वात अस्पृम्यता-निवारण | 

आमदान या भूमिदन अधिक क्रातिकारी कार्यक्रम है | उसे पहले उठाइये | 
जहाँ आप उसे नहीं कर सकते, वद्टों इसीको ढीनिये | समाज-परिवर्तन की 
प्रक्रि| हमारा प्रथम कर्तव्य है, लेकिन जहाँ वह सम्मव न हो; वहाँ विधायक 
कार्यक्रम यह हो सकता है| 

यह क्षेत्र सत्वाग्ही क्षेत्र वनने के वोग्य है | कौन-से सतत है इसके ? पहल्य 
सबूत तो यह कि इस क्षेत्र में कोई पुलिस नहीं आती, यहां कोई भूखा नहीं है 
आऔर यहां कोई अस्पृम्य नहीं है | हम जब कार्यकर्ताओं की समा में जाते है, तों 
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कहते हैं कि सत्याग्रह के लिए एक क्षेत्र वारडोली जैसा बनाना चाहिए । मैंने 
उनसे कहा कि बारडोली तो बना, लेकिन खराज्य के बाद भूढान में बारडोली 
कहों है ! गाधी के वक्त तो सत्याग्रह के लिए बारडोली देश की नाक बन गयी, 
हज में बह चपटी हो गयी । तो ऐसी वारडोली न बने, जो बाढ से चपटी 
हाँ जाय | 


साथ जिलानेवाडी अहिंसा 

केरल में हमसे कहा गया था कि हम किसीके संरक्षण मे शहीद हो जायें | 
मैंने कहा : आप जहाँ कह्दे, चलने को तैयार हूँ । लोग छोचते थे कि हमे ऐसी 
जगह खड़ा रखेंगे, जहों हमे पत्थर नही, गोली ही लगे। हमने कहा : इससे 
क्या होगा ? बोले : पत्थर छगेगे, तो हमारी उम्मीद खत्म हो जायगी | गोली 
लगेगी, तो हमारा आन्दोलन बढ़ेगा | हमने पूछा . क्या उससे अहिंसा बढेगी ! 
बोले : नहीं | अगर आपको गोली छग जाय, तो हिसा हो सकती है | 

गाधी ३० जनवरी को शहीद हो ही गया । इतनी झद्ध शहादत दूसरे 
किसी व्यक्ति की हो नहीं सकती | लेकिन उसकी शहादत का नतीजा क्‍या 
हुआ १ महाराष्ट्र में त्राक्षणो के घर जलाये गये । ईसा की शहाठत का क्‍या 
नतीजा हुआ £ पॉच सौ साल तक यहूदियों का उत्पीडन ! 

वह अहिसा और वह स्वतन्त्रता अब पर्याप्त हो चुकी है, जिसके लिए जान 
देने के लिए लोग तैयार थे | अब उस खतन्त्रता और उस अहिंसा की आवश्य- 
कता है, जिसमें मनुष्य जी सके। अब मनुष्यों को साथ जिलनेवाली अहिसा 
और मनुष्यो को साथ रखनेवाली स्वतन्त्रता की आवश्यकता है | 

प्रइन : काशी मे सब मरने आते हैं। दादा ने हम सबको साथ जीने के 


लिए बुलाया है । 

दादा : साथ मरने से अगर साथ जीने की कला प्राप्त हो जाय, तो आनन्ड 
ही है। सह-मृत्यु मे भी कोई कम आनन्द नहीं है । प्रेयसी के साथ उसका मेंमी 
गले से गला मिलाकर गगाजी में द्रव जाता है। उसके अगर सह-मरण में 
आनन्द है, तो हमारे आप के सह-मरण भे क्यों नहीं ! हम तो यही कह रहे हे 


कि अमेरिका और रूस अगर सह-मरण का सकट्य भी कर छे, तो दुनिया की 


और 
उद्धार हो जाय | सकव्यपूर्वक गले से गला छगाई | आइसनहावर और कैश्वेव 
सकब्प कर ले कि मरेगे तो साथ मरेंगे | बस, दुनिया जी जायगी | 
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समाजवाद का उद्म ओर विकास 
[श्री अच्युत पटवर्धन ] 


पिछले सा-सवा सं साल मे दुनिया में जो नये विचार-प्रवाह्द नदी के उद्गम 
से भी छोटे रूप मे शुरू होकर जगन्मान्य हो गये, उनमे 'समाजवाद! एक हैं | 
समाजवादी विचार शुर्आत से ही कुछ आकर्षक्र था | कुछ भावनाएँ थीं और 
भावनात्मक आशय था | वद्दी असली चत्रींज #। समाजवाद के इतिहास के 
विकास में दो पहलू सामने आते है । 

उसमें एक मावनात्मक प्रेरणा दे, मॉरल अज! टै। वह केबल नीति-पाठ 
की तग्ह नहीं है| आठिकवि के बारे में कहा गया है कि उसका झोक बउ्लोक 
बन गया : झोकः ब्लोकस्वमागत' । वैसे ही मानव-दुःख के विचार से जो लोग 
वेचैन हो गये, वे पहले समाजवादी थे | समाजवाद के इतिहास में उन्हे बूटों- 
पियन कहते हैँ | मार्क्स से पहले जो भावात्मक समाजवाद था, उसका उपहास 
करने के ल्ए 'यूटोपिवर्न शब्द ब्य॑ंस्वात्मक अर्थ में प्रयुक्त हुआ | 

समाज नितान्त परिवर्तनशीक है, उसे परिवर्तनशील रहना चाहिए । नहीं 
तो उसमें से रूढ़िवाद पैदा होगा और रुढ़िवाद से मानव का दटास्व गुर 
होगा | समालवाद का विचार इसलिए है कि मामव-मानव में मानवता का 
रिवता रहे, यह आइदि प्रेरणा है | समाजवाठ की जढ भे बह प्रेरणा थी कि 
मानव-मानव में इन्सानिवव, मल्मनसाहत रहे | एक आदमी दूसरे आदमी के 
विकास में बाघक न हो। मानवीय सम्बन्ध की कसोंटी बह है कि आपके 
विकास में मे सहयोग ठेता हूँ, तो स्नेह बढ जाता हैं| अगर रुकावट डालता 
हूँ, नो सम्बन्ध श्षीण होता है । 

उन्नीसवीं सटी के दूसरें चरण में उत्पादन-तन्त्र में परिवर्तन हुआ | 
उसे हम ओशद्योगिक क्रान्ति कहते हैं। इस ओऔद्योगिक क्रान्ति से बस्ठुओं 
की विपुल्ता बढ़ने लगी । उपमोग की वस्तुओ की विपुल्ता देखकर लोग उसे 
“प्रगति! मानने लगे । वे उसके गीत गाने कगो | ब्रिटिश साम्राज्य का ठावा 
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था कि हमारे झण्डे पर लिखा है विपुलता का नया युग' | जहाँ हम जाते हैं, 
वहाँ उसे लेकर जाते हैं और वह स्थान प्रगति का भेत्र बन जाता है| औद्योगिक 
क्रान्ति के साथ-साथ जो शहर बने, उनमे 'स्लम एरिया” (गन्दी बस्ती) बनते 
थे। बच्चो से भी कारखाने में काम कराते थे, नशेबाजी बढती थ्री। तपेंदिक 
से बहुत लोग मरते थे। कुछ छोग इस औद्योगिक विकास का दूसरा पहल 
देखकर विहल हो उठे। विलियम मॉरिस, रॉबर्ट ओवेन, फॉरियर, सेण्ट 
सेइ्मन--ये सब ूटोपियन! के नाम से विख्यात समाजवादी है। उनके दिल 
में दर्द था कि विपुलता कितनी भी आवध्यक क्यो न हो, मगर इस तरह 
 उत्याव्क-र्ग की आहुति देकर नहीं लानी चाहिए। यह अपराध है, यह 
अभिशाप है | 

मानवीय विकास कई रग लाता है। वह यह रग छाया कि यत्र ही सारे 
दुःखो की जड है, तो उसे तोड डाले। बाद में यह भावना काफी लोगो में 
फैल गयी | गाधीजी के सर्वोद्य-विचार के गुरु जॉन रस्किन और विलियम 
मॉरिस एक ही परिपाटी के छोग थे । वे कछाकार थे । उनको यह देखकर 
क्लेश हुआ कि औद्योगिक क्रान्ति के नाम पर मनुष्य के जीवन के साथ खेल 
खेले जाते हट | आगे चलकर उस स्ग मे रोद्र ओऔर बीभत्स जैसे सभी रस आये। 

समाजवाद में एक उदात्त भावनात्मक आशय था। प्रामाणिक अयक्ष में 
भी अपयश आता है | उसको “असफल! कहे, तो कोई बात नहीं, इससे विकास 
होता है| त्रुटि को हम ब्रुटि समझे, तो बहुत कुछ सीख जायें। पहले-पहल 
इन भावुकों ने आश्रम भी खोले । उनकी मावना तो उत्कट थी, मगर व्यवहार- 
बुद्धि तीक्षण न थी, इसलिए, वे असफल हुए । लोगो की श्रद्धा कम हुई। डुनिया 
की कसौटी सफलता है। भावना में आप कोई डेँची बात करे लेकिन व्यवहार में 


तो दुनिया मानेगी नहीं । फिर भी दुनिया को आगे ले 


अगर उसे न कर सके, 
जानेवाछे छोग हमेशा 'सफल” नहीं हुए है | व्यवहार में न हो सकता हो तो 


भी प्रयास जारी रखना पड़ेगा। इस तरह जो शूटोपियन' समाजवादी थे, 
उन्होंने समाज-जीवन के बारे मे नयी आस्था फैलायी | उन्होंने कहा कि न 
को दु.खियो का विचार करना चाहिए | वह भी क्‍या प्रगति, जिसमें इनका 


दुःख-दर्द दूर न हो सके े 

यत्र के साथ-साथ और भी दूसरें विचार बदल रहे ये | वे थे आथिक 
विचार | भावनात्मक को मै नेतिक भी कहता हूँ । नीति दो गा की होती 
है : एक होती है व्यक्तिगत नीति, दूसरी होती है सामाजिक नीति | सामाजिक 
नीति मे से स्मृतिकार पैदा होते है। हर स्घतिकार समाज को नयी नीति देता 


रु 
रॉ 
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है | इन लोगो ने समाज के सामने नीति रखी | इनके अलावा दूसरे विचारक 
भी थे | उनके विचार में से परजीवाद का अथज्नास्र बना | उसमें नयी किस्म 
के मृल्य प्रस्थापित हुए । 
समाजवाद के विचार जब बढ़ रहे थे, ते हर देश मे अल्ग-अल्य ढंग की 
परिस्थिति थी | विचारकों की हमेशा एक गलती होती # | देश-काल से मर्यादित 
परिस्थिति को वे सार्चदेशीय समझते है और सारी दुनिया के लिए नियम बनाते 
हैं। कार्ल मार्क्स से कहा गया कि जहाँ यंत्रोद्योग पहुँचा ही नहीं, वहों तुम्हारा 
विचार कैसे लागू होगा ? उसने कहा : 'डिसके लिए समय लगेगा !” जहाँ ये 
उद्योग पहुँचेगे, वहाँ क्रान्ति होगी | 
हम जो बिचार करते ह, उसमे परिस्थिति का, काल्सापेक्षता का ख्याल 
नहीं रहता । समाजवाद के विकास की भी यद्द स्थिति रद्दी | इंग्लेण्ड में समाज- 
बाद की स्थिति अलग तरह की थी, तो जमेनी और फ्रान्स मे अल्ग तरह 
की | काल मार्क्स ने समाजवाद के सिद्धात को वैज्ञानिक रूप दिया | भावना के 
प्रवाह से ऊपर उठकर स्वप्न साकार होने जा रहा था, मगर उसमें बाधा 
आयी। मार्क्सवादियोंने पहले बुद्धि से तथव कर लिया कि हमें यह चाहिए । 
इसलिए फिर चाहे जिस तरह उसे प्राप्त करना दी था--सही या गलत तरीके से | 
काल मार्क्स ने समाजवाद के विचार को 'डाइनेमिज्म' “गतिशील्ता' देने 
की कीशिश की । इस कोशिश में अव्ययन था, मगर वह एकागी था। जो 
सिद्धात के अनुकूल नहीं होता था, उसे वह ताक पर रखता था | 'फिलासफी 
आह पाहटी' को इसने 'पाहटीं ओह फिलासफी! में बदल ठिया | इस हरह 
मार्क्स के समाजवाद में वितण्डाबाठ का असर है । 
जब कोई भावनात्मक प्रेरणा युक्तिवाद से संयुक्त होती है, वो उससे समाज- 
शास्त्र बनता है | तब उसमें ताकत आती है | पर उसके साथ-साथ भावना की 
शुद्धि भी विगड जाती है। यूटोपियन समाजवादियों की भावना सात्विक थी | 
दूसरों के डुःखो से जले हुए दिला की आह थी। कार्ल मार्क्स के हाथ में वात 
आयी, तो उसने दुःखिर्यों के दिल में जो मत्सर, द्वेप था, उसका उपयोग किया | 
उसे उसने वर्ग-संघर्प का शास्त्रीय रूप दिया । उसने आग्रहपूर्वक प्रतिपादन 
किया कि पीढ़ितो की, शोपितों की भावना में समाज को बढलने की झक्ति है । 
बक्ति न सत्य है, न असत्व | वह समाज को वदलेगी | उससे जो चीज 
बनेगी, वह सत्य होगी या असत्य, यह माठ्म नहीं | 
माक्स ने समाजवाद की भावना को नयी गति दी | उसमें कडपता आयी । 
उसने वर्ग-संघर्ष का सिद्धान्त रखा, जो समाजवाद में फलक्रम की प्रेरणा का 
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लोत वन गया | मार्क्सवाद मे कहा गया है कि वर्ग-संघर्ष की पद्धति से जो 
चौज बनती है, वह विकास का अगला कदम है। इसमे कोई शक नहीं कि 
औद्योगिक विकास की दिशा कौन-सी है, उसका रुख क्‍या है, यह कुछ हृद 
तक मार्क्स ने स्पष्ट कर दिया है । सन्‌ १८४० मे मार्क्स का विचार आगे 
आया | साठ वर्ष तक करीब-करीब औद्योगिक और राजमैतिक विकास की जो 
दिशा रही, उससे मार्क्स की दृष्टि सही सिद्ध हुई | इसलिए मार्क्स 'द्रशः और 
समाजशास्त्री! माना गया। 

रे मार्क्स के बाद समाजवाद के विकास मे जो नयी प्रगति हुईं, वह लेनिन 
के जमाने मे हुई। लेनिन के जमाने मे समाजवाद के आन्दोलन से एक बडा 
भारी वितण्डावाद पैदा हुआ | वह था छोकतत्र और समाजवाद के बारे मे | 
जनतंत्र की भूमिका किस हृद तक समाजवाद के लिए अनुकूल है, इस पर 
विचार होने लगा । जैसे-जैसे जनतत्र॒ और समाजवाद का विचार हुआ, वेसे- 
वैसे समाजवाद और आर्थिक विकास के विचार को भी महत्त्व प्राप्त हुआ | 
यूरोप मे सामाजिक परिवर्तन का जो भी विचार फैल! है, उसकी जड मे फ्रास की 
राज्य-क्रान्ति मानी जाती है। वैचारिक भूमिका फ्रास की क्रान्ति से आयी है । 
फ्रास की क्रान्ति मे स्वतंत्रता, समानता और बन्धुता? ये नारे थे। स्वतंत्रता, 
समानता और बचन्घुता मे मानव-समाज के लिए आवश्यक मूल्यों का निरदर्शन 
है | समाजवाद मे भी इसका हवाला दिया जाता था | पूँजीबाद फ्रास की क्रान्ति 
के सिद्धात के खिलाफ पडता है | समाजवाद मे समता की भावना, भौतिक, 
आर्थिक आशय, सामाजिक सदर्भ और राजनैतिक शक्ति--इन सबका विचार 
आवश्यक हो जाता है । समाजवाद मे समानता; बन्छुता और स्वतत्रता--इ्न 
मूल्यों का विकास हुआ | 


समाजवाद से लेनिन का अनुदान ज्यादा है। उसने एक नया विचार 
दिया । औद्योगिक दृष्टि से पिछड़े हुए. देश और आगे बढ़े देशों के परस्पर 
सम्बन्ध मे भी वर्ग-संघर्ण निहित है। यह विचार पहले हॉन्सन ने दिया था | 
लेनिन से उसको गति मिली | समाजवाद का विचार पहले औद्योगिक देशो तक 
सीमित था । साम्राज्यवाद के कारण समाजवाद के विचार मे विव्व-क्रान्ति का 
सिद्धान्त आ गया | समाजवाद का रूप जब तक सीमित था, तब तक एक 
किस्म का वातावरण था | जहाँ तक देश-कार की सापेक्षता थी, वहाँ गे 
ओय्योगिक देशो में समाजवाद फैलता था । सगर साम्राज्यवाद आने से पिछडे 
हुए देशों मे भी समाजवाद के विचार फैले । 

१८ 
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रूस में समाजवाद के हाथ में सन्ता आयी | ऑंद्रोगिक दृष्टि से जर्मनी, 
फ्रास, इग्डैण्ट आगे बढ़े हुए, थे | रूस आगे नहीं बढ़ा था | इससे समाजवाद 
के बिचार में नवे-नये सवाल आये | जो नये विचार आये, उनका समाजबाद 
के लोकतान्त्रिक पहछ, पर जबरठस्त असर पडा | पिछड़े देशों में समाज- 
वादी व्यवस्था भर होती है तो जनता से सहयोग नहीं मिलता और जनतात्रिक 
प्रवृत्तियों उपयोगी नहीं होती | रस की क्रान्ति के बाद समाजवाद में सत्ता का 
पर्व आया । पहले पर्व में आकाक्षा थी, आदर्श था, बाद में बज का पर्व आया | 
समाजबाढ का राज्य नस से बन गया। इसके फलस्वरूप नवी-नयी समस्याएँ. 
ल्लेगा के सामने आयी | 


कार्ल मार्क्स ने जब वर्ग-सबर्ष का विचार रखा, तो उसका अर्थ वह था 
कि उससे समाजवादी समाज कायम होगा और श्रेणी-विरोव समाप्त हो जायगा, 
हित-विरोध मिट जायेंगे, रहेगे ही नहीं । यह वर्ग-सवर्प की एक "मावात्मक 
आरणा' है । समाजवादी समाज इसन्ििए, बनता है कि सम्भज़ में अल्ग-अलग 
श्रेणियों में विशेध न हो । मुझे लगता है कि मेरे लो भी मर्बादित गुण हँ, वे 
मेने समाज से पाये हैं और मेरे णस जो कुछ है, सव समाज से आया है और वे 
सब झन्तियों मैं समाज को अर्पण करता हँ, तो समाज के साथ में पूर्णतः एका- 
कार हो सक्रेंगा | 


शोपक और झोपित वर्ग में द्वेंत रहता दे | दे! और 'वी--'वे! और हम 
ऐसा फक होता है | दे? का अर्थ ओपक वर्ग और वी का अर्थ शोपित वर्ग [ 
मलदूरों के दिल में जलन थी कि शोपक-वर्ग मोटरगाड़ियों में बैठकर जाता है 
और हमें उसके पीछे की धूल फॉकनी पड़ती है | वह भावना वर्म-सवर्ष की जड 
है। मार्क्स के श्रेणीवाद में भावनात्मक आशय हैं । जब तक समाज में विषमता 
ओर जोषण है, तवर॒ तक 'वें' ओर हम! रहेंगे | वर्ग-मुक्त समाज कब होगा ! 
तब, जब झोपक-शोपित के वर्ग नहीं रहेगे | वैसा होने पर परस्पर आत्मीयता 
बढेगी | पारस्परिकता की भावना वल्वयान होगी। उनका दटावा था कि पूँली- 
व्ठ का अन्त करने के वाद समाजवाठ अपने-आप सिद्ध होगा । 


आज समाजवाठ अधिकतर देझआ में अधिकार जमाता है | स्वय-शासित देशो 
में भी उसका अधिकांश हिस्सा है। रूस और चीन से पूर्वी यूरोप, स्कैंडिनेविया 
आदि मे समाजबाद फेव्य हैं। मगर अलग-अल्ग श्रेणियों मे जो हितकर 


सामंजस्थ समाज में कायम होना जरूरी है, वह कहाँ तक कायम हुआ है, यह 
प्रब्म अनेक प्रकार से समाज के सामने रखा गया | 
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समाजवाद को व्याख्या किसी ग्रन्थ या पुस्तक मे यह होगी कि मौतिक 
उत्पादन के जो साधन है, उनका खामित्व निजी स्वार्थ के लिए चन्द 
लोगों के हाथ मे न हो। उत्पादन के सभी साधनों का विनियोग सबके 
हाथ में रहे। यह समाजवाद की व्याख्या जब्र बतायी जाती है, तब वर्ग- 
संघर्ष का विचार सामने आता है। कारखाने जब राज्य के हाथ मे आ गये, 
तो वहाँ काम करनेवाले मजदूर और मैनेजर-वर्ग के बीच वही रिव्ता रहेगा, जो 
पूंजीवाद मे एक मालिक और मजदूर के बीच मे था। उससे बहुत-कुछ नहीं 
वदल जाता | यहाँ तक कि जहाँ पर “कम्युनिस्ट प्रकार का समाजवाद” कायम 
हो गया है, वहां पर भी यह शिकायत हुई कि 'कम्युनिज्म ने एक नया वर्ण 
पैदा किया है! । इस विचार को व्यापक रूप से, सिद्धान्त के रूप से रखने का 
काम ट्रायस्कीवादियों ने किया | जॉन बर्नहंस ने यह किया । उसकी '"मैनेजि- 
रियल स्टेट), के प्रकाशन के बाद समाजवाद के विचार विकेन्द्रीकरण की तरफ 
जाने छगे | ऐसा इसलिए नहीं कि केन्द्रीकरण मे अनीति है। इसलिए कि 
ऐसा लगा कि केन्द्रीकरण मे विषमता रहती है और एक नया शासक-वर्ग 
रखना पड़ता है, तो क्‍यों न इसे हटायें ! 
विकेन्द्रीकरण की तरह समाजवाद मे दूसरा भी विचार पैदा हो गया है। 
अभी पश्चिमी देशों मे यह विचार बहुत परिपक्त नहीं हुआ है। अशोक मेहता 
ने कहा है कि जैसे पूँजीवाद और मजदूर के बीच संघर्ष होता है, वैसे ही आम 
और शहर के बीच भी सघर्ष होता है | एजीवाद और मजदूर के बीच ही नही, 
श्रेणीवाद अन्यत्र भी हो सकता है | 
हिन्दुस्तान की परिस्थिति में लगेगा कि यह देन्य-दारिद्रथ हटना चाहिए, 
उत्पादन बढ़ना चाहिए | इसके लिए पंचवर्षीय योजनाएँ बनीं | इससे शहरों का 
उत्पादन बढा, राष्ट्रीय आय बढी | मगर हमारे देश की ७० प्रतिशत जनता 
गाँवों में रहती है और २० प्रतिशत शहरों में | उत्पादन शहरों का बढ़ा, गाँवों 
का नही | शहर की आय बढ गयी, गॉव की नहीं। पर वह घटी भी नहीं | 
इससे ग्रामीण जब वस्तु खरीदने के लिए शुहर मे जाता है, तो उसको दाम 
ज्यादा देने पढ़ते हैं | दाम ज्यादा देने पडते है, इससे वह कम खरीदता है । 
गाँव की क्रय-शक्ति कम है | 
गाँव मे यन्त्रोद्योग नही है और शहर में औद्योगिक विकास है | इस कारण 
जहर मे आय बढ़ी है, गॉवों मे नही | इससे एक नयी किस्म की परिस्थिति पैदा 
होती है। यह एक सघष है, विषमता है। समाजवाद के आन्दोलन में 
वर्ग-संघर्ष की बात चली, तो इसका भी विचार करना चाहिए | समाजवादी 


र्जदव श्रहिंसक ऋान्ति की प्रक्रिया 


आन्दोलन में गाव की समस्या का अपने-आप विचार नहीं हैं। गाँव में 
प्रति एकड़ उत्पादन नहीं बढ़ता, तो परिस्थिति जैसी की तेसी दी रहेगी | उत्ताटन 
बढ़ेगा, तब यह सवाल नहीं उठेगा | एक सवाल है कि गांव का उल्मादन क्या 
नेशनल्ायइजेशन ( राष्ट्रीरण ) से नहीं बढेंगा £ हमारा अनुभव ह कि सह- 
कारिता की अपेक्षा व्यक्तिगत उत्पादन से ज्यादा आय होती ड्टै। 

मसमाजवाद की भावना का पहले निर्देश किया गया था | उसमे से समाज- 
बाढ का अर्थशास्त्र निकत्ट पद । अब समाऊवाढ का राज्यशात्त आया है 
समाजवाद का राज्यगास्त्र इसलिए बढ़ा कि उसको सम्गजवाद की स्थापना 
का साधन माना गया । समाजवादी राज्यशास्त्र में लेनिन की बढ़ी देन हैँ । 
लेनिन ने कह्दा कि समाजवाद चाहते हो, तो समाजवादी सत्ता जाहिए | समाज- 
वाटी सत्ता बनती है, तो एक और पेंच बढता है । इसी पेंच के उतार के रुप में 
कार्क मार्क्स ने 'विदरिंग अबे ऑफ दी स्टेट! ( राज्य के विलीनीकरण ) का 
सिद्धान्त रखा था | समाजवाद के कारण राजसत्ता का रूप ही बदल जायगा | 
लेकिन इतिहास ही बताता है कि राजसत्ता का विलीनीकरण तो नहीं होता, 
मगर वह ज्यादा ग्रभावशाली वन जाती है | पूरे समाजब्गद की तख्वीर पर इसी- 
का रग छा जाता है। इसका नतीजा यह होता है कि पँजीवादी देशों की अपेक्षा 
समाजवादी राजसत्ता के पीछे भौतिक युद्ध-शक्ति का सहारा अधिक रहता हद 


साधना-केन्द्र, काशी 
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एड्वर्टीजमेण्ट ( विज्ञापन ) ११० 

एनर्जी ( ऊर्जा ) २२ 

एपारथिड (रंगमेद ) ९८ 

एञ्सोल्यूटिस्ट यियरी ऑफ दी स्टेट 
( निरपेक्ष राज्यसत्तावाद ) १५० 

एस्पेरेण्णो ३४ 

एस्पेरेण्टों आर्कीटिक्चर १०७ 

ओरिजिनैल्टी ( मौलिकता ) २७ 

ओरैकल २९ 

कप्ट्राडिक्ञन ( अन्तर्विरोध ) ( इन्द्र ) 
१६, ६७, २० 

कण्ट्रोल ( नियन्त्रण ) १८६ 


कन्क्‍ल्यूजन ( निर्णय ) १२ 


अँग्रेजी शब्दों की सूची 


कमोडिटी ( सौदा ) १३० 
कम्पल्शन ( दबाव ) २३१ 
कम्युनिकेशन ( प्रत्यक्ष निवेदन ) 
१५१, १५२, १६७ 
कम्युनिज्म १७, ४३, ९०, ११४, 
११९, १२०, १९८९, ९६१, 
५१९१ 
कम्युनियी १५१, १५२ 
कम्युनिटी प्रोजेक्ट २६३ 
कम्युनिदेरियम ३३ 
कम्युनियन ( प्रत्यक्ष सम्बन्ध ) १५१, 
१५२, १६७ 
कम्युनिस्ट १८, ४९, ६२, ९२, ११०, 
११२-११४, ९३७, १९५७, 
१५८, २४०, २५४, २६५ 
कम्युनिस्ट मेनिफेस्टो २१६ 
कम्यून १४१, १५१ 
कलेक्टिव १२२ 
कल्चरल. आऑसमॉसिस ( सास्कृतिक 
संस्पशे ) १०० 
कल्वराइजेशन ४२ 
कान्फ्लिक्ट ( सघर्ष ) १५, २० 
कान्शेन्स ( अन्तरात्मा ) १५३ 
कान्स्क्रिप्शन ( जबरदस्ती सिपाही 
बनाना ) १२ 
कामन मैन ( सर्वसाधारण ) २८ 
कॉमन सेन्स ( साधारण सयॉपा ) ५३ 
कॉम्पेशन ( करुणा ) २७, ३० 
कॉर्पेरिशन २१३ 
केपिय्ल रिसोर्सेस ( उत्पादन का मूल- 
धन ) १९१ 
कोअर्शन २०६ 
र२्‌० 


हे०ज 


को-आपरेटिव्ह सोसाइटी २१३ 

क्रीचर कंफर्ट १२ 

क्लीनलीनेस ( स्वच्छता ) ७८ 

किझ ( अकस्मात्‌ सवाल पूछना ) २९ 

गॉड्लीनेस ७८ 

गिलल्‍्ड १३३, १३४, १३६, १३८, 
१४२, १४७, १४८ 

जनरल नॉलेज १०९ 

जनरल विल ( सासुदायिक इच्छा- 
शक्ति ) १५० 

जीनियस ( विशिष्ट ) ४२, ५२, ५३, 
१९४, १९८ 

ज्यूक-बॉक्स २३, २४, २५, ३० 

टिंकर ( कसेरा ) ३५ 

टेकनिक ( प्रक्रिया ) ८३ 

टेक्नक्रिंट ( यत्रकोचिद ) २५ 

टेक्नॉक्रेसी (यत्रविदों की सत्ता ) २५ 

टेक्‍्नॉलॉजी (यंत्र-विजान ) १५, २९, 
३२५०-३७, ४२, ४६, ४८, 
५८, १६७ 

टेलर ( दर्जी ) ३५ 

टेलिव्हिजन २६ 

टेस्ट ( रुचि ) ४५ 

ट्रस्यी १८, १८१, १८४, १८५, 
१८७, १९०-१९३ 

ट्रस्टीगिप ( थातीदारी ) १७३, १७५, 
१७७-१७९, १८१-१८६, 
१९०-१९३, २०२ 

ट्रेड यूनिअनिज्म ८३, ११७, १४३, 
२४० 

ट्रेड यूनियन ११४, २१३ 

डाइनेमिज्म ( गतिशीलता ) २७२ 


ल्‍्पैण 


०५६ 


डॉगमों “६ 

डावकोटेमी ३० 

डिक्टेटर ( तानाझाह ) ३० 

डिक्टेटरजिप ( तानाणगाही ) 
१७८, २८४ 

डिछ्लोमेट ( कृटनीतिज ) ७ 

डिछ्लोमेसी ( कृट्नीति ) ७ 

डिसा्गोंगी. ( लछोकच्छन्दानुवर्तन ) 


२३९ 


7८ बे 


डिक्दिजन आओब्द लेबर ( श्रम-विभा- 
जन ) >+ 

डिसकशन ( विचार-विनिमय ) १५८ 

डिसक्कालिकिकेशन 

डिसिप्ठिन ( अनुणासन ) £ 

डिस्कऋहरो ( गोध ) २५ 

डिस्टिक्टिव करेक्टरिस्टिक 
( विशेषता ) ४७ 

डेल्गेशन ऑफ फंक्शन ५० 

थीम ( बिपव ) ८८, ८९ 

थ्रेष्ट ( चोरी ) १७५ 

नाटो २५४ 

नेचरलाइजेशन १२१ 

नेशनल सावरेण्टी ( सार्वमीम राष्ट्रीय 
सत्ता ) ११९ 

नेशनलाइजेशन ( राष्ट्रीररण ) २७८६ 

नेशर्नल्टी ( राष्ट्रीय स्वत्व ) ५३ 

पलेद्वन ( क्षेम ) ५९, १८३ 

पर्सनेल्टी ( व्यक्तिमत्व ) ४७, 
४२, १६६ 

पार्टी ( दल ) १२५ 

पार्लिवार्मेंट १६९ 

पार्ल्यामेण्य्री ११६ 


श्र 
22% 


5१, 


अविसक क्रान्ति की श्रक्रिया 


पार्क! ( व्रोल्ना ) १५९ 

पॉल्टी ९७ 

पिक्रेटिंग ( १७० ) 

प्रिग फॉमिंग ( सुअस्यालन ) ८० 
पिपुल्स रिपब्लिक ११५ 

पैजन ( उत्कटता ) २७ 

पंसिव्द € परपरेरित ) २६, ३० 

प्राइस टैग ( ठाम की चिपी ) १३० 
प्रापटी ( सम्पत्ति ) १७४, १७५, १८३ 
प्री-फेब्रीक्टेड १०९ 

प्रेगर ( प्रमाव, दवाच ) २०६ 

| प्रेक्टिकल सोझिवाल्स्टि ( व्यावहारिक 
समाजवादी ) १६ 

। प्रोपेगण्डा ( प्रचार ) १०, ६१० 

| ग्रोप्राइटी ( शिष्टता ) १७४ 

। प्रोढेतेरियत ( सर्वहारा ) 

; #ण्ट, २१५ 

; प्रोविजन ( ग्रवन्ध करना ) १६२ 

। फंक्शन ( क्रियाशील्ता ) ३५, १२५, 
|] 


के अपर आन] 


११३, 


३३३ 
फक्गनल्ज्मि १२५ 
फंक्शनलेस ( व्यवसायद्दीन ) २५, 
फिजियोक्रेड्स १७८ 
फेडरेदन १४७ 
फेसिस्ट १५७ 
बार्टर ( विनिमय ) १९६ 
; बुर्जआ ११३, १८६, २१५ 
वेनिहयॉलेण्ट पावर ( उदार सत्तवाद ) 
१५८ 
ब्रीडिंग ( अजनन ) १४० 
ब्रेन वॉशिंग ( मस्तिष्क-प्रक्षालन ) १६ 
ब्ल्ड-बैंक ( रक्त-भण्डार ) २५०,२५ 


ड्८ 


अंग्रेजी शब्दों की सूची 


ब्ल्के लेग २४० 
मेनीकीन ( मोम के पुतले ) १०९ 
मडंर ( हत्या ) १७५ 
मार्केट ( बाजार ) १२५ 
मास ( पदार्थ ) २२ 
मास प्रोडक्शन ४१ 
मिडियाकर ( सामान्य ) ४२ 
मुझ १०८ 
मैजिक ११ 
मैनेजीरियल सोसाइटी ( व्यवस्थापकीय 
समाज ) ११७ 
मैस्मरिज्म ( सम्मोहन ) ७ 
मोटिव्ह ( उद्देश्य ) १७ 
म्युच्युआलिटी ( पारस्परिकता ) १४७ 
यूटोपियन ( ध्येयवादी ) १६, २७०, 
२७१ 
यूनेनिमियी ( एकमत ) २५० 
रफेज ( खुजला ) ७७, ९१ 
रंशनलाइजेशन ( आधुनिक यत्री- 
करण ) ९२ 
राइटिस्ट ( दल्षिणपन्थी ) ११३ 
रिक्ल्यूज ( विसक्त ) ३१ 
रिव्हिलेशन ( अतिमानवीय प्रेरणा ) २२ 
रेजिमेंटेशन (<कसाली ढंग ) (सैनि- 
कीकरण ) ५, ७, ८, १०-१२, 
१४, ४१ मेण्टल- १६ 
रेबरेन्स फॉर लाइफ ( जीवनिष्ठा ) ६७, 
६८ 
रेशन १८९ 
रेशनिंग १८८ 
रोल ( भूमिका ) १७ 
लब्ह ( प्रेम ) २२९ 
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लिबरक एजुकेशन ( उदार शिक्षण ) 
१३८ 
लिबिडो ( काम-भावना ) १४ 
लेफ्टिस्ट ( वासपन्थी ) ११३ 
लेब्हलिंग ४५ 
लेब्हलिंग डाउन ४४ 
वल्गराइजेशन ४३ 
विचक्रेफ्ट ( जन्तर-मन्तर ) ११ 
बेलफेयर स्टेट ( कल्याणकारी राज्य ) 
१५८ 
झोयरिग ( सह-उपभोग ) १६७, १९३ 
शोविनिज्म १०५ 
सर्विस ( व्यवस्था ) ५१ 
साइको-एनालेसिस ( मानस-विश्लेषण ) 
१५ 
साल्डिरियी ( एकता ) १८ 
सिंडीकेट १४७, १४८ 
सिम्पैथी ( सहानुभूति ) ५५ 
सीठो २५४ 
सुइसाइड (€ आत्महत्या ) १८५ 
सूपरनेशनल ( अतिराष्ट्रीय ) ११९ 
सेक्योरियी ( सुरक्षा ) ११७ 
सेपरेट एविश्स्टेन्स ( पएथक्‌ अस्तित्व ) 
७ घु 
सेपरेट एण्टिटी ( अलग हस्ती ) ४७ 
सेलर ( नाविक ) ३५ 
सेल्समैनशिप १२७ 
सोब्जर ( सैनिक ) ३५ 
सोशल्िज्म ९०, १६१ 
स्कवायर १५४ 
स्टीरिओटाइप्ड ( एक छाप का ) १०९ 
| स्टेट ( राज्य ) १२५ 


8०८ 


स्टेट क्पिवलिज्य ( राजकीय प्रली- 
बाद ) ११६ 

स्टेट सोश्चलिज्म ( राजकीव समाज- 
वाद ) १5६ 

स्थडडाइजेशन ( एकरुपता ) ( प्रमापी- 
करण ) ३४, ३८, ४१-४४, 
४६, ४७; ६ $ 5, श्र 


9०% 
४ हर 


जज 
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9 ्र छ के €, ७ हत्या कक 
४०९-२११, २२७, 


स्पिस्च्युआलिज्म ( मतात्माओं से 
सम्बन्ध स्थापित करने की विद्या ) 


बह 
५६ 


धर औ। 


न 
छः 
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अह्िंसक क्रान्ति की प्रक्रिया 


सेशियालाइजेगन ( विद्यिष्टीकरण ) ३४, 

! ३८, हद, दें८; ५१, ५२, ५४ 

| सेस ( आकात् ) २८ 

। झट पर्सनेंहिटी ( विमक्त व्यक्तित्व ) 
न 

। स्लिदरिंग ( उछल्ल्ना; पटिया पर खिस- 
कना ) ३ 

; हाइड्रोजन बम ११ 

| हार्मनी ( संवाद ) २५० 


| ट्विम्राटिज्म १२ 


होहिडिंग १८३ 


परिशिष्ट : ५ 


उब्लिखित ग्रन्थों को सूची 


अनासक्तियोग ( गांधी ) ७४ 
इज इण्डिया सिविलाइज्ड १ ( सर जॉन उडरफ ) ५४ 
इन मेमोरियम ( टेनिसन ) १९६ 
एक्विजिटिव्ह सोसाइटी ( टॉनी ) " ५५ 
काप्टेम्पोरेरी केपियलिज्म ( जॉन स्ट्रेची ) १६२ 
कॉमन सेन्स ( टॉमस पेन ) ५३ 
केपियल १७५ 
गॉड एण्ड दी स्टेट ( माइकेल बाकूनिन ) १५८ 
गीत-गोविन्द ( जयदेव ) ७३, ८९ 
गीता १४३, १६२, २०१ 
भगवद्गीता २३, ३१, ५०, १७; १९४, ९९८ 
टेस ऑफ डर्बर विलेस ( ठामस हार्डी ) १९५ 
डॉ ० जीवागो ( पास्तरनीक ) ११५ 
डेजर्टेंड व्हिलेज ( गोल्डस्मिथ ) ३१, १८७ 
डेब्हिड कॉपरफील्ड ( डिकन्स ) १२३ 
ड्यूटीज ऑफ मैन ( मेजिनी ) ५३, ५४ 
दी एज ऑफ रीजन ( टॉमस पेन ) पड 
दी राइट्स ऑफ मैन ( टॉमस पेन ) ५३, १५९ 
दी राइट्स ऑब्द विमेन ( बॉल्स्टोन क्रेफ्ट ) 468] 
दी सीड ऑव्ह रेस ( सर जॉन उडरफ ) ५४ 
दी सोल ऑफ इण्डिया ( विपिन पाल ) ण्ड 
नान वायलेंट कोअर्शन, ए स्टडी इन मेथड्स ऑफ सोशियल प्रेशर ( केस )१३ 
प्रोग्रेस एण्ड पाव्हर्टी ( हेनरी जार्ज ) १७८ 
बाइबिल ७३, १०४ 
भागवत ८९ 


२० 
9) 


श्रीमद्भागवत 


६९० अर्द्िसक क्रान्ति की प्रक्रिया 


भारत-मारती ( मे० छा० गुप्त ) 
मदर-इडिया ( मिस सेयो ) 

मर्चेण्ट ऑफ व्देनिस ( शेक्सपियर ) 
मेयर ओंव्द केस्टरत्रिज ( ठॉमस हार्डी ) 
मैन दी अननोन ( ऑलेक्सिस केंग्ल ) 
म्युच्युअल एड ( प्रिन्स क्रोपाटकिन ) 


यूठोपिया 
रखुवश ( कालिदास ) 


रामचरितमानस ( तुल्सीदास ) 

रिपव्ल्कि ( छ्लेटो ) 

छा मिजरेंबल ( विक्टर ह्यगा ) 

चाह्देन ( थोरो ) 

चेठ 

हिच वे ढ़ पीस ( बर्द्रेण्ड रसेल ) 

घाकुन्तल ( कालिदास ) 

खाम ऑफ लाइफ ( लॉग फेलो ) 

सससागर ( स॒रदास ) 

सेन सोसाइटी ( एरिक फ्रॉस ) 
सोणिवालिस्ट मृव्हसेट ( रेम्ले मैकडोनाल्‍ड ) 
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अहिसक क्रान्ति 


जो यह समझते है कि खून बहाये बिना क्रान्ति नही हो सकती, वे सचमुच 
क्रान्तिकारी हैं ही नहीं । उनके सामने ध्येय क्रान्ति का नहीं, परन्तु वर्तमान 
सुखी और दुःखी लोगो के स्थानों की अदला-बदली करने का है। क्या यह 
क्रान्ति है ! इसमे इसके सिवा क्या परिवर्तन हुआ कि जो सुखी है, वे दुःखी 
हो गये और जो दुः्खी है, वे सुखी बन गये १ क्‍या उन्होने दुःख को सर्वथा 
मिटा दिया ! 

क्रान्ति का अर्थ तो यह है कि निरफपवाद रूप मे सर्वत्र सुख ही सुख हो | 
सर्वोदयवादी अर्थात्‌ सबके सुख के लिए कोगिश करनेवाल्ा होने के कारण में 
क्रान्तिकारी होने का दावा करता हूँ | जो समाज को दो वर्गों मे बॉट देना चाहते 
है, वे अपने को साम्यवादी या और कुछ वादी कह सकते हैं, परन्तु मेरी मम्न 
सम्मति में वे सब सम्प्रदायवादी है | जहाँ पाइ्चात्य मस्तिष्क को अधिक-से-अधिक 
लोगो की अधिक-से-अधिक भलाई की दृष्टि से सोचने की तालीम टी जाती है, 
वहां भारतीय मानस को बचपन से ही सबके भले का, विष्व-मैत्री का, 'वसुधेव 
कुठुम्बकम! का विचार करने वी शिक्षा मिल्ती है। उसे सबसे प्रेम करने की 
तालीम दी जाती है। में सारे समाज का कायापलग इसी आत्मौपम्य! के आधार 
पर करना चाहता हूँ और इन्ही कारणों से मेरा तरीका क्रान्तिकारी है | में दूसरो 
को बहुत कष्ट पहुँचाये बिना लक्ष्य-सिद्धि चाहता हूँ । यह तभी हो सकता है, 
जब हुदय-परिवर्तन के सिद्धान्त के प्रति हमारी श्रद्धा हो | जो कुछ ऋषियों ने 
हमे सिखाया है, उसी पर असल कर रहा हूँ । सुझे जरा भी सन्देह नहीं कि 
अगर अहिसात्मक क्रान्ति भारत मे नहीं हुई, तो और कही नहीं हो सकती । 
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